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ह रामः शरणं मम 
जासु, नाम भव भेषज हरन घोर त्रयशूल 
सो कृपाल मोहि तो पर सदा रहउ अनुकूल 


।। निवेदन ।॥। 


प्रस्तुत पुस्तक के प्रथम संस्करण का प्रकाशन श्रो ताराचन्दजो 
साबरू के सौजन्य ओौर श्रद्धा के फलस्वरूप हआ था । यह्‌ श्रो मतो 
कमला देवो सात्र के प्रति उनकी प्रीतिपूणे श्रद्धांजलि थो | प्रथम 
संस्करण का अधिकांश सुधीजनो मे वितरित किया गया था । मूज्ञ 
प्रसन्नता है कि लोगों ने कल्पनाती त उत्साह से इसका स्वागत किया । 
परिणाम स्वरूप इसका दिती य संस्करण तुलसी तत्त्वानुसन्धान केन्द्र 
के द्वारा प्रकाशित कियाजा रहाहै। 


इसके प्रकाशन के पूवं को आकृति देने में जिन लोगो ने अमूल्य 
सेवाएंकी हैँ उन्हुरमै पूनः स्मरण करता हुआ आशोर्वाद देता हू । 
श्रौ विष्णुकान्त पाण्डय, श्री श्रीकान्त पाण्डेय ओर श्री मेथिलीशरण 
णर्मा इस आर्णावाद के अधिकारी हैँ । द्वितीय संस्करण के प्रकाशन 
मे पणं सहयोग देने के लिये मँश्री ह॒री कृष्ण जी महेश्वरी को प्राणो - 
वदि देता ह॒ । . 
तुलसी तत्त्वानुसंधान केन्द्र के प्रकाशनों मे सर्वाधिक उत्साह ओर 
परिश्रम श्रीमती शीलाकोचर का रहता है । प्रभु के चरणों मे उनकी 
प्रीति बढ़े यह मेरी मंगलकामना है । 
राम किकर उपाध्याय 








॥ भूमिका ॥ 


भूमिका प्रारम्भ करते समय मानस संगम द्वारा आयोजित सम्मेलन 
की स्मृतिर्यां मुखर हो उटी हैँ । देश विदेश के अनेक विद्वान्‌ ओर विचारक 
मञ्च पर उपस्थित थे । उन्होने जो विचार प्रस्तुत किये, उनमें भिम्रता 
हो यह स्वाभाविक ही है । श्रोता विविध रसों के रूप मे उनका आस्वादन 
करते हये आनन्दित हौ रहे थे । कुछ भाषणों मँ कटुतिक्तं का आधिक्य 
था, तो कृष में मधुरता के बोल थे फिर भी एसा लगा कि कटुतिक्तं 
अधिक मुखर हो उठा है । उसमे आलोचना थी, प्रश्न चिन्ह थे भौर 
नैराश्य कौ अभिव्यक्ति थी । उसमे बढते हुये भ्रष्टाचार पर चिन्ता थौ । 
वे बाते उपयोगी ओर युक्ति संगत थीं । फिर भी मुञ्ञे लगा कि जीवन को 
देखने की यह्‌ दृष्टि अधूरी है । घोर निराशा उसी का परिणाम है । 

इसमे कोई सदेह नदीं कि हम वि रोधाभासों से ग्रस्त है। एक भोर 
सन्त है, विचारक गौर प्रचारक दै अर उनके विचार सुनने के लिये भीड 
उमड़ पडती है । धामिकं ग्रन्थो का प्रकाशन ओर उसके पाठकों की संख्या 
भो कम नहीं है । पर इसका दूसरा पक्ष भी है 1 जीवन ओर व्यवहार में 
अनैतिकता की वृद्धि हो रही है । समाज संघषं से संलस्त है ! एेसी स्थिति 
मे यह प्रश्न उठना स्वाभाविक ही दहै कि क्या इन ग्रन्थों भौर महापुरुषों 
करी कोई सार्थकता है ? इस उमडती हुई प्रीड का कोई मूल्य है ? स्ुञ्ञला- 
हट भरे स्वर मे बोल उठते है यह सब कु व्यथं ह बकवास है । पर मुद्ध 
यह यथाथं नहीं प्रतीत होता 1 कभी-कभी मेरे मन में यह प्रश्न भी उठता 
है कि यह्‌ भ्रष्टाचार कै प्रति हमारा आक्रोश यथाथ भी दया नही? 
राजसैतिक, सामाजिक, मिक मञ्चवों से आक्रोश प्रगट करने वाले 
महानुभाव क्या सचमुच ही उत्ते व्यथित या चिन्तित ह जितने वे मञ्च 
पर भाषणों के माध्यम से प्रतीत होते है ? वस्तुतः यह भाक्रोश बौद्धिक 
ही होता है, जो बहुधा सभा मञ्च पर ही अधिक मुखर होता है । पर 
जिनमे यह्‌ आक्रोश यथाथं है वे व्या करे ? मे चाहता हं किं एसे महाचु- 
साव पौराणिक काल कौ धारणा, के सत्य को भी सामने रखें \ 

पतिक्षण पर्वति होने वाले काल मे एकरसता की आशा करना 
व्यर्थं है । कोई भी मनःस्थिति या परिस्थिति भले ही वह हमे कितनी भी 


[1 


प्रिय क्यो न हो स्थिर नहीं रहती । यद्यपि उसे स्थिर रखने की आकांक्षा 
भौर प्रयत्न सवंथा मानवोचित है । वस्तुतः कालगत सत्य भौर मानवीय 
प्रयत्नो के बीच एक विचित्र विरोधाभास है । अनादि काल से अगणित 
प्रयत्नो के बाद भी मानवीय समस्याओं का कोई शाश्वत समाधान, जो 
सवंथा मनःस्थितियों भौर परिस्थितियों को अपरिवर्तित रख सके, प्राप्त 
नहीं हमा । इससे व्यक्ति मे कभी-कभी घोर मैराश्य का जन्म होता है, 
उसे लगने लगता है, क्या मूल्य है इन मानवीय प्रयत्नो का ! इसलिये 
प्राचोन परम्परा में एेसे मनीषियो की कमी नहीं रही है जो इसे असमाधेय 
मानकर इससे पुरी तरह उदासीन हो जाते हँ । वैराग्य की यह्‌ परस्परा 
बड़ी पुरानी है । ऋषभदेव ओर जङ्भरत जेसे महापुरुष बहिरंग विश्व से 
उदासीन होकर अपने आत्म स्वरूप मे स्थित हो जाते है । कुछ लोगों को 
उसमे पलायनवादी वृत्ति का साक्षात्कार होता है, वे अनवरत प्रयत्न 
भौर पुरुषां पर विश्वास रखते ह । भोमद्भगवद्‌ गीता ओौर भी 
रामचरितमानस में इन दोनों के सामञ्जस्य का प्रयास दुष्टिमोचर होता 
है । इस दिशा में इनमें प्रगट किये गये विचार सामाजिक द्ष्टिसे बडे 
स्वस्थ ओर संतुलित ह । इस प्रसंग में जीवन गौर मृत्यु के सम्बन्ध 
मे एक चिकित्सक की दृष्टि को उदाहरण के रूप में प्रस्तुत किया जा 
सकता रहै । रोग के विरुद्ध ओषधियों के माध्यम से वह व्यक्ति के अंतिम 
क्षण तक प्रयत्नशील रहता ह । कई बार एेसा प्रतीत होता है कि उसने 
व्यक्ति को मृत्यु के मुख से उवार लिया । रोगी भौर उसके परिवार के 
सदस्य वेद्य के प्रति कृतज्ञ होते दै! पर एक क्षण एेसा आता है जब 
चिकित्सक के सारे प्रयत व्यथं हो जाते हँ भौर तब उसे जीवन के उस 
छोर का साक्षात्कार होता दै जिसे हम मुत्यु के रूप में जानते ह, जिसे 
टाला नहीं जा सकता । चिकित्सक को इस कटु सत्य का साक्षात्कार 
करने के लिये भी प्रस्तुत रहना चाहिये । किन्तु मृत्यु का यह्‌ सत्य उसे 
, अपने प्रयत से विमुख न कर दे तभी वह्‌ संतुलित व्यक्ति कहा जा 
सकता है । गीता भौर रामायण मे यही दृष्टिकोण विद्यमान है। 

मानस मे लक्ष्मण जी की पुरूषायं प्रेरक वाणी विद्यमान है, वे देव 
या नियति" के समक्ष सिर क्षुकाने के लिये प्रस्तुत नहीं ्ह। वे दैव 
ओर नियति की बातों को आलस्य तथा कायरता का प्रतीक मानते 





मंव्र न यहु लछमन घन लाया । 
राम बचन तुनि अति दुःख पावा ॥ 
नाथ देव कर कवन भरोसा। 
सोषिअ {सधु करिअ अन रोषा॥ 
कादर भन कहु एक अधारा) 
देव दव आलसी पुकारा॥ ५।५०।२। 
भगवान्‌ राम लक्ष्मण की इस ओजस्वी वाणी से आनन्दित होते ह । 
फिर भीवेदेव को सवंथा अस्वीकार करने के लिये प्रस्तुत नहीं होते । 
इस विषय में वे अपना दृष्टिकोण पहले ही प्रगट कर चुके हैं । वे प्रयत्न 
के साथ देव को जोडे बगेर नहीं रहते-- 
सखा कही तुम नीकि उपा) 
छरिअ वेव जो होड सहाई ॥५।५०।१। 
वे लक्ष्मण के अग्रज के साथ-साथ गुरु वशिष्ठके शिष्य भीतोथे। 
ब्रह्य्षि वशिष्ठ एक एसे महापुरुष के रूप में प्रतिष्ठित थे जिनके विषय 
मे यह्‌ प्रसिद्ध था कि उनके लिये कुष भी अशक्य नहीं था । बहुधा लोगों 
को एसा प्रतीत हुमा कि वे विधि-व्यवस्था को भी परिवतिति करने मे 
समर्थं हं । उनकी स्तुति इन शब्दो मे को गई 


सो गोसाई बिधि गति जहि छेरलो । 
सकटको टारि टेक जो टेको ॥ 


उनके विषय मे लोगो को चाहे केसी भी धारणा क्योंनरहीहो, 
पर ब्रह्मि विनम्रता पूवक उसे भस्वीकार करते हुये दिखाई देते ह । 
वे विधि की अनिवायंता का प्रतिपादन करते ह। भन्ततोगत्वा अयोध्या 
मे विपत्ति के जो बादल उमड भाये थे उसे रोकं पानेमेवेस्वयं को 
समर्थं नहीं पाते । जब महाराज श्री दशरथ ने उनसे रामभद्र के राज्या- 
भिषेक के संदभं में प्रश्न किया तब वे उत्साहित होकर बोल पडे- 
बेगि बिलं न करिअ नृप सजिञ सबद समाज । 
सुदिन सुमंगल तर्बहि जब राम होहि जुबराज ॥ 
किन्तु यह कैसी विधि विडम्बना थी किं उनका यह्‌ उतावला प्रयास 
ही अनर्थो का हेतु बन बैठा । यदि राज्याभिषेक को घडी में इतनी शीघ्ता 
न की जाती तो उस प्रतिक्रिया का प्रश्न ही न उठता जो सल्थरा भौर 





() 


केकेई के मन मे उत्पन्न हुमा, जिसका अन्तिम परिणामं राम के बन गमनं 
ओर महाराज श्रीदशरथ की मृत्यु के रूप में हुआ 1 भरत को यह्‌ आश्चयं 
था किं गुरु वशिष्ठ जैसे महापुरुष के रहते हये भी इतने बड़े अनर्थ की 
सुष्टि कंसे हुई, ब्रह्मषि निःसंकोच भाव से उनके समक्ष विधि की 
बनिवायंता का प्रतिपादन करते है- 
सुनह भरत भावौ व्रबल बिलख कहेड भनि ताथ । 
हानि लाम जोवच्रु भरन जस अपजव बिधि हाय ॥ 

भरत इस अनिवायंता को स्वीकार करते हुये भी रामं राज्यकी 
स्थापना के प्रयासं से विरत नहीं होते वे भयोध्या के सारे समाज को 
लेकर चित्रकूट की यात्रा करते है, राम को लौटाने में उन्हं तत्काल 
सफलता प्राप्त नहीं होती है पर चौदह वषं के अन्तराल के पश्चात्‌ उनका 
संकल्प साकार होता है । इस तरह प्रयत्न गोर काल की अनिवायंता कै 
सिद्धान्त का सामञ्जस्य मानस में दष्टिगोचर होता दै । 

महाभारत मे भी काल की अनिवायंता को प्रतिपादन बार-बार 
किया गया है । काल की इस अनिवायंता के प्रतिपादन से मनुष्य के 
अन्तःकरण में निरूपयता का बोध होता है, लगता है किं व्यक्ति के सारे 
प्रयत्न व्यथं ह । कभी-कभी यह्‌ प्रश्न उठना भी स्वाभाविक हीदहै। क्या 
यह्‌ काल ईश्वर का प्रतिद्न्द्री है, जो ईश्वर की श्रुष्टि को अपनी इच्छा 
के अनुरूप चलाने की चेष्टा करता ह ? क्या उसको यथेच्छाचारिता को 
रोकने की क्षमता ईश्वर में नहीं है ? अन्य कुछ धर्मो में ईश्वर के एकं 
प्रतिदरन्द्धी को कल्पना की गई जिसे बहुधा शेतान का नाम दिया गया 
है, जो व्यक्ति को अपनी दिशा में प्रेरित करता है) दूसरी ओर ईश्वर 
के दूत उसे सन्मागं की दिशा में प्रेरित करते हैं । यह्‌ प्रतिद्रन्दरिता शाश्वत 
है, एक स्तर में हिन्दू धमं ने भी इसे स्वीकारं किया है । गीता में अजुन 
के द्वारा यह्‌ पूरे जाने पर किं न चाहते हुये भौ व्यक्ति पाप कीओर 
क्यो प्रवृत्त होता है' एेसा लगता है कि जसे कोई बलपूवंक पाप कौ दिशा 
मे ले जाने कौ चेष्टा करता है-- 

अथ केन प्रयुक्तोऽयं पापं चरति पुरुषः । 
अनिच्छन्नपि वाष्णेय बलादिव नियोजितः ।।गोता।३।२३६। 

भगवान्‌ श्रीकृष्ण इसका उत्तर देते हुये कहते ह कि भर्जन, ये काम 
मौर क्रोध ह, जो व्यक्ति को पापकी दिशामेंले जाते ह। ये व्यक्ति के 
महाशतु ह ओर इनका वध किया जाना चाहिये- 


[) 
काम एष क्रोध एष रजोगुणसमुद्भवः 
महाशनो महापाप्मा विद्धघ नमिह्‌ वैरिणम्‌ ।! गीता।३।३७। 
किन्तु एक स्तर एेसा भाता है जहाँ वे यह्‌ कहते हँ कि ईश्वर ही 
सबकी अंतरात्मा में बेठा हुभा उन्ह कट्पृततली की तरह नचा रहा है- 
इश्वरः सवेभूतानाम्‌ हृदेशेऽज॑न तिष्ठति । 
श्नामयन्‌ सवंभूतानि - यन्त्रारूढानि मायया ॥ 
इन दोनों प्रकार को विचारधाराओं मे परस्पर विसंगति सी प्रतीत 
होती है, पर भिन्न स्तरों पर विचार करने पर इस विरोधाभास का 
सामञ्जस्य मिल जाता है। इसे रंगमच पर प्रयुक्त किय जाने वाले 
ताटक के माध्यम से हृदयंगम किया जा सकताहै। नाट्य पंच पर 
नायक ओर खल नायक परस्पर विरोधी प्रतीत होते हैँ भौर दशंक.के 
लिये इस विरोध को वास्तविक माने विना नाट्य रस की अनुभति नहीं 
टो सकती, पर नाट्य मञ्च के पीछे का सत्य इससे भिन्न है । वहां देखने 
पर यह्‌ स्पष्ट हो जाता है कि नायक भौर खल-नायक उसकी इच्छा के 
दारा ही संचालित होते ह जीवन ओर व्यवहार का सत्य तो नाट्य शाला 
का ही सत्य हे, किन्तु जो व्यवहार जगत्‌ से ऊपर उठकर विचार ओौर मुक्ति 
मे जीवन कौ साथंकता मानते ह, वे पदं को आडमंष्पि हुये सूत्रधार 
कीओर दुष्टि डालते हं। इससे उनका अन्तःकरण राग द्वेष से मुक्त 
हो जाता है | किन्तु यह्‌ विचार जगत्‌ को व्यक्तिगत अनुभूति कै रूप 
मेही देखा जाना चाहिये) व्यवहार में इसको स्वीकृति जटिलताभं 
की सुष्टि करती है । महाभारत ओर गोतामे भौ भगवान्‌ दो भिन्न 
भूमिकाओं मेँ दिखाई देते ह । एक ओर वे कतंग्याकतंव्य का निरूपण 
करते है, व्यक्ति को पाप के विरुद्धं संघषं की प्रेरणा देते ह । स्वयं दूत के 
रूप में पापमय दुर्योधन को युद्ध से विरत होने का उपदेश देते ह । परं 
दूसरी ओर वे अर्जुन के समक्ष अपने विराट्‌ रूप को प्रगट करते हुये अपना 
परिचय कालके रूपमे देते हँ ओर वे यह्‌ स्वीकार करतेहकिवे काल 
के रूप मे सबका संहार करने पर तुले हये है 
कालोऽस्मि लोकक्षयङृत्प्रवद्धो लोकान्‌ समाहतंमिह प्रवृत्तः । 
ऋतेऽपि त्वां न भविष्यनति सवं येऽवस्थिताः प्रत्यनोकेषु योधाः ॥ 
गीता ।११।३२। 
तस्मात्त्वमुकत्तिष्ठ यशो लभस्व जित्वा शतून भुद्क्ष्व राज्यं समृद्धम्‌ । 
मयेवेते निहताः पूवमेव निमित्तमात्रं भव सव्यसाचिन्‌ ॥ 
गीता॥११।३३। 
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यहां काल ईश्वर फा प्रतिद्रन्द्री नहीं है, वह॒ तो स्वयं ईश्वर ही है। 
जर्हा प्रयत्न करते हुये हमें श्रीकृष्ण के उपदेशो से प्रेरणा लेनी 
वहीं प्रयत्न की असफलता मे हमे काल रूप ईश्वर का साक्षात्कार करना 
चाहिये । इसे जीवन ओर मृत्यु के दोष्ठोरों के रूप मेंदेखा जा सकता 
हे । कर्तव्य ओर निर्माण में व्यक्ति की प्रवृत्ति तभी हो सकती है, जब 
वह्‌ जीवन की चेतन्यता मौर नित्यता पर विश्वास करे । इसीलिये यह्‌ 
कहा जाता है कि विद्या भौर अथं के संदभं में व्यक्ति को प्रयतत स्वयं को 
मजर अमर मानकर करना चाहिये । फिर भी जीवन का दूसरा छोर 
उससे कम सत्य नहीं है । मृत्यु अनिवायं भौर अपरिहायं है । मृत्यु कै 
क्षणो मे अनित्यता का बोध ही व्यक्ति के अन्तःकरण को प्रशान्त बना 
सकता है । पर उचित अवसर पर इन दोनों विरोधी प्रवृत्तियों की साथ 
कता है । 

जीवन कै परस्पर प्रतिकूल प्रतीत होने वाले सत्यो का साक्षात्कार 
परीक्षित के जीवन में किया जा सकता है । महाराज परीक्षित श्रीम द्‌- 
भागवत भौर सहाघारत के प्रसिद्ध पाट है । उन्हें धर्मराज युधिष्ठिर ने 
अपने सहासन पर प्रतिष्ठापित किया था। एक सुयोग्य शासक के 
रूप मे उन्होने बड़ी प्रतिष्ठा प्राप्त की, पर इस बीच काल संकट कौ 
समस्या प्रतीकात्मकं रूप मे उनके सामने आ खडी हई । महाराज 
युधिष्ठिर कौ ही भति उन्होने भी राज्य के सुसञ्चालन का प्रयास 
किया । उनके राज्य मे भी युधिष्ठिर के शासन काल कौ भाति प्रजा 
सन्तुष्ट प्रतीत हौ रही थी, किन्तु इस बीच प्रकृति विपर्यय के कु समा- 
चार उन्हे प्राप्त हये । उन्हं युग परिवततंन की सूचना मिली । उन्हं यह 
ज्ञात हुमा कि अब द्वापर युग समाप्त होकर कलियुग का प्रवेश हो चुका 
है । समाज भं जिन विकृत्तियों का उदय हो रहा है, वह्‌ काल प्रक्रिया 
काही एक अंग है, पर वे इसे चुपचाप स्वीकार करने कौ मनःस्थिति 
मे नहीं थे। उन्होने युग॒चक्र को रोकने की चेष्टा कौ । वे कलियुग के 
दमन के लिये प्रस्थान करते है ओर तव . उनके समक्ष एक भिन्न दृश्य 
आता है । 

एक बेल चार वैरो के स्थान पर केवल एक ही पेरसे खडाथा 
ओर उसके पास एक स बहाती हई गाय थी जो व्यथा की मूति प्रतीत 
हौ रही थी । सामने एकं करर व्यनिति खडा था जो इन दोनों पर प्रहार 
र रहा था । महाराज परीक्षित ने उनका परिचय प्राप्त करने की चेष्टा 





की मौर तन उन्हं ज्ञात हुमा कि वे तीनों धमं, पृथ्वी गौर कलि के 
प्रतीक है । कलियुग के द्वारा धमं ओौर पृथ्वी को विनष्ट करने की चेष्टा». 
की जा रही है । तेजस्वी परीक्षित ने कलि को दण्ड देने का निश्चय 
किया । उनके पौरुष मौर पराक्रम के समक्ष युग अपने को भसमथं पाता है 
भौर भपनी हार स्वीकार कर लेता है। उसने यह्‌ वचन दिया कि 
परीक्षित के राज्य मे वह्‌ अपनी चेष्टाओं का विस्तार नहीं करेगा, 
किन्तु सफलता के इन क्षणो मे ही विफलता की भूमिका भी बन गई । 
युग उनसे रहने के लिये कुष स्थानों की याचना करता है । वे उसे रहने 
के लिये जो स्थान देते है, उनमें सेएकस्वणं भी था। सिर पर स्वणं 
मुकुट धारण करने वाले परीक्षित यह्‌ कल्पना भी नहीं कर पाये कि डरा 
हुमा कलि उनके मस्तिष्क पर भी अधिकार कर सकता है, पर यही 
हुमा । परीक्षित कुठ क्षणो के लिये उस विकृति से स्वयं ग्रस्त हो गये ` 
जिसे विनष्ट करने पर वे तुले हुये ये । 

परीक्ित्त को प्यास लगी हुई थी ओर वे आश्रम में समाधिस्थ षि 
से जल की याचना करते हं । अन्तरलीन ऋषि को परीक्षित का स्वर 
सुनाई नहीं देता है ओर वे यह्‌ मानलेते ह कि ऋषि वस्तुतः पाखण्डी 
है तथा जाननृञ्च कर उनको अवहेलना कर रहा है। ऋषि से भपने 
कल्पित अपमान का बदला लेने के लिये वे एक मरा हुभा साँप उस 
समाधिस्थ ऋषि के गले मे डाल देते है । आश्रम से लौटकर जवर वे अपना 
मुकुट उतारते है, तब अचानक उन्हँ पनी भूल का भान होतादै।वे 
पश्चात्ताप करते हँ किन्तु तब तक विलम्ब हो चुका था ओर अपने पिता 
के अपमान से क्षुब्ध ऋषिपुत्त ने उन्हे शापदे दिया था कि साक्तवे दिन 
सपं के सते ही परीक्षित को मृत्यु हो जायेगी । काल की भपरिहायंतता 
पूनः सामने आ गई । फिर भी इस भपरिहायता पर परीक्षित दो भिन्न 
पद्धतियों से विजय प्राप्त करने की चेष्टा करते हे । | 

महाभारत भौर भीसद्भागवत मे इन्दं दो भिन्न पद्धतियों का 
स्वरूप प्रस्तुत किया गया है । एक उपाय तो आधिभौतिक था, जिसका 
संकेत महाभारत मे किया गया है 1 एकं भर महाराजा परीक्षित सुरक्षा 
का एेसा प्रबन्ध करते है कि जिससे सपं भीतर प्रविष्ट होकर उन्हें डस 
न सके । किन्तु अन्त में सारे आधिभौतिक प्रयत्न भी मिलकर मृत्यु को 
रोक नहीं पाते । लगता है कि काल के समक्ष व्यक्ति के सारे प्रयत व्यथं 
हो जाते है । किन्तु इसका दूसरा पक्ष भी है, जिसका परिचय हमे भीमद्‌- 
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भागवत मे प्राप्त होता ह । भौसद्‌भागवत के परीक्षित मृत्यु की अपरि 
हायंत्ता को अस्वीकार नहीं करते । पर कालको वे दूसरी ही पद्धतिसे 
पराजित करने मे समथं होते हँ । स्वीकार करते हुये भी वे स्वयं को उस 
मृत्यु भय से मुक्त कर लेते हँ जिससे आक्रान्त होकर व्यक्ति मृत्यु की 
विभीषिका से भागने को चेष्टा करता है । वे वीत्तराग महामुनि शुकदेव 
के द्वारा भ्रीमद्‌मागवत को कथा का श्रवण करते हये वह्‌ दिव्य तत्वज्ञान 
प्राप्त कर लेते हं जिससे उन्हं स्वयं को आत्सरूपता का बोध होता है | 
शरीरके मिट जाने पर भी वे आत्मरूप में नित्य ह, उन्हे म॒त्यु से कोई 
भय नहीं ह । इस तरह इस आध्यात्मिकं उपाय के द्वारा वे काल प्र विजय 
प्राप्त करने मे समथं होते है । 

महाभारत मे वणित भौतिक उपाय मानवीय प्रकृति के अंग, वह्‌ 
प्रयत प्रत्येक व्यक्ति स्वभावसेही करता हुआ दिखाई देता है । एसा 
उसके पुरुषाथं के अनुरूप भी है । फिर भी जीवन की समग्रता अध्यात्म 
की उस अनुभूति मे है जिसका अनुभव श्रीमद्भागवत के परीक्षित को 
होता है । एक महापुरुष के रूप में परीक्षित ने सारे समाज को युग चक्र 
से बचाना चाहा था । यह्‌ तो संभव न हो सका पर वे स्वयं अपने आत्म 
रूप में प्रतिष्ठति होने मे भवश्य सफल हो जाते हैँ । आज हम भी युग 
चक्र को उसी विभीषिका को भोग रहे है । उस पर विजय प्राप्त करने 
कीचेष्टाभी चल रही है। पर लगता है कि प्रत्येक आदशंवादी ग्यक्ति 
भी परीक्षित को भाति कहीं न कहीं अभिशप्त हो चुका है। युग उसके 
जीवन के किसी कोने पर अधिकार किये बैठा है । यदि समस्त प्रयासों 
के होते हुये भी इसमें सफलता प्राप्त नहीं होती है तो व्यक्ति को आध्या- 
त्मिक विवेक का आश्रय लेते हुये स्वयं को उस आतंक से मुक्त कर लेना 
चाहिये जिससे अनेक विचारक कहे जाने वाले महानुभाव भी ग्रस्त 
दिखाई देते है । गीता ओर रामचरितमानस नियति ओर प्रयत्न के इन 
दोनों छोरों मे सामञ्जस्य स्थापित्त करने की चेष्टा करते है । 


--लेखफ 


भनगिनत धमंग्रन्थों के होते हुए भो आधुनिक हिन्दू समाज में जिन 
दो ग्रन्थों को सर्वाधिक महत्व प्राप्त है वेहै-गीतता ओर रामायण । इन दोनों 
ग्रन्थों की असाधारण लोकप्रियता का रहस्य है इनकी सावंजनीनत्ता । हिन्दू 
धमं अगणित सम्प्रदायो मे बंटा हुमा है । उनकी आस्था के ग्रन्थ भी अलग- 
अलग हैँ । उन पुस्तकों मे अनेक उदात्त सिद्धान्त है, पर उनमें आग्रह्‌ की 
तीव्रता है । गीता ओर रामचरित मानस में जीवन कं प्रति उदार ओौर 
व्यापक दुष्टिकोण है, इसलिए वह॒ किसी वगं विशेष का ग्रन्थ न होकर 
सारी मानव जाति-के लिए उपयोगी है । गीता ओर मानस की इसी विल- 
क्षणता के कारण विभिन्न सम्प्रदाय के लोग उसक्री व्याख्या अपनी साम्प्र- 
दायिक मान्यता के अनुकूल करने की चेष्टा करते रहे हं । उन्हं सभी अपना 
कहकर गौरवान्वित होना चाहते है । कभी-कभी यह्‌ प्रश्न किया जाता है 
कि इन दोनों ग्रन्थों की विचारधारा मे सवथा साम्य है, या इनको दुष्ट 
मे भी कोई भिन्नता विद्यमान है? अधिकांश विचारकों ने उनके साम्य 
पर बल दिया है ओर यह्‌ है भी यथाथ | फिर भी इस प्रश्न पर अधिक 
व्यापक दुष्टि से विचार की आवश्यकता है । यदि किन्दीं प्रश्नों पर दोनों 
मे भिन्नता विद्यमान है ततो उसके पीछे क्या कारण है? वतंमान युग के 
संदभं मे इन विचारो की क्या उपयोगिता है, उन्हे हम किस रूप में ग्रहण 
कर सकते है, इस जिज्ञासा ने ही दोनों ग्रन्थों की तुलनात्मक अध्ययन कौ 
प्रेरणा प्रदान की है । इस प्रश्न पर न केवल दोनों ग्रन्थो क सिद्धान्तो को 
दुष्टिगत रखकर विचार करना है अपितु इन दोनों के काल परिवेश कौ 
भिन्नता को भी सामने रखना होगा तभी इन दोनों ग्रन्थो के साम्य ओौर 
पार्थक्य को अधिक भच्छी तरह हृदयंगम किया जा सकता है 

हमारे देश ओर संस्कृति कै प्रतिनिधि ग्रल्थ के साथ-साथ गीता ओर 
मानस हमारे उन दो अवतारो से भी सम्बद्ध हँ जनह अधिकांश हिनु 
“पूर्णावतार” मानते है । वे है श्रीराम ओर श्रीकृष्ण | असंख्य अवतारो मे 
इन्हीं दोनों के रूप रंग का एसा वणन किया गया हे कि यदि वेश मात्र 
परिर्वातत कर दिया जाय तो राम, कृष्ण हो सकते ह ओर्‌ कृष्ण राम ॥ 
प्रसिद्ध गाथा है जब तुलसीदास की प्राथना पर कृष्ण वंशौ का पर्त्याग 


(र | 


कैर धनुषबाण धारण कर लेते है । भक्त ने बस अनुरोध भी इतना ही 
किया था--धनुष बाण ल्यो हाथ" क्योकि उसे पता था कि अन्तर तो 
वंशी भौर धनुष का है । “वय बपु बरण रूप सोइ आली की बात यहां 
भी पुरी तरह चरिताथं है | 

तात्विक दृष्टि सेएक ही ब्रह्यश्री राम ओौर श्रीकृष्णके रूप में 
अवतरित होता हे । भावनात्मक दुष्टि से दोनों के साम्य पर बहुत कु 
कहा गया हे । नन्ददास तो प्रातः काल दोनों का स्मरण करने कौ पेरणा 
देते हं । 


राम कृष्ण करहिये उठि भोर । 

भवध ईसं॑वे धनुष धरे हैः यह ब्रन माखन चोर 

उनके छत्र चंवर सहासन, भरत सत्रुहन लघछिमन जोर । 

इनके लकुट मुकुट पीताम्बर, नित गायन संग नन्द किसोर ॥ 

उन सागर में सिला तराई, इन राख्यो गिरि नख की कोर, 

नंददास प्रभु सब तजि भजिए, जेसे निरखत चंद चकोर ।। 

इन दोनों भवतारों मे जहां इतना साम्य है, वहां जीवन की दुष्टि से 
दोनों मे भिन्नता भी कम नहीं है । गीता ओर मानस ऊ तुलनात्मक भध्ययन 
के लिए दोनों के तात्विक ओर भावनात्मक एकत्व के साथ-साथ जीवन 
दशन कौ इस भिन्नता को भी दुष्टिगत रखकर विचार करना होगा । 
शरी रामचरित मानस भे जहां भगवान श्रीराम का पूरा चरित्र चितित 
किया गया है वहाँ गीता मे श्रीकृष्ण का चरित्र न होकर उनके विचारों 
का दशन होता है । उनके चरित का अध्ययन करने के लिए हमें महा- 
भारत, श्रीमदभागवत, हरिवंश आदि ग्रन्थो का आश्रय लेना होगा । गीता 
की पृष्ठभूमि क्या है ? 

कौरव भौर पाण्डव कुरुषे मे शस्त सन्नद्ध होकर युद्ध के लिए प्रस्तुत 
हं । इस युद्ध मे श्रीकृष्ण कौ भूमिका बड़ी विलक्षण है । यह युद्ध भगवान 
राम भोर रावण के युद्ध से भिन्न प्रकार का है । रामायण के युद्ध में राम 
भौर रावण का एक दूसरे के विरुद्ध सीधा संघषं है । पर महाभारत का 
युद्ध कारव भोर पाण्डवो का युद्ध है । भौर उस युद्ध मे बहिरंग दृष्टि से 
तीकृष्ण की भूमिका तटस्थता के निकट दिखाई देती हे । क्योकि इस युद्ध 
म उनकी सेना कोरवों की र से लड़ रही थी । गौर वे पाण्डवो की भोर 
से रणक्षेतमें भाग लेने पर भी शस्त्र न उठाने कौ प्रतिज्ञा कर चुके ह । 
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उनका कायं अर्जुन का रथ चलाना भर है । यद्यपि अन्तरंग दुष्टि से सारा 
युद्ध वही लड रहे हं । इस वि रोधाभासी तथ्य के भौतिकं ओौर आध्यात्मिक 
पक्षों को भली प्रकार समञ्च लिया जाना चादिए । 

एतिहासिक दुष्टि से कौरव ओर पाण्डव एक ही परिवार के सदस्य 
है । इस दृष्टि से श्रीकृष्ण का उन दोनों से समान सम्बन्ध हे । फिर भो 
उनका आन्तरिकं लगाव पाण्डवो से अधिक रहै, विशेष रूप से पाण्डवो में 
भी अजन उनके अभिन्न मित्र है । पर यह्‌ श्रीकृष्ण कौ व्यक्तिगत प्रियता 
से सम्बद्ध था । यदुवंशी इस प्रश्न पर विभाजित्त थे । ओर एेसा लगता है 
कि श्रीकृष्ण इस प्रशन पर अल्पमत मे थे । यदुवंशियों की तो बात ही 
व्या, उनके बड़े भाई बलराम भी इस सम्बन्ध में कृष्ण से भिन्न मत 
रखते थे । 

अन्ञातवास से लौटने के पश्चात्‌ पाण्डवो के समक्ष यह्‌ प्रश्न था कि 
राज्य वापस लेने के लिए कौरवों के साथ केसा व्यवहार किया जाय ? 
उस समय इस प्रश्न पर विचार करने के लिए जो लोग एकत हुए थे उनमें 
श्रीकृष्ण भौर बलराम भी थे । श्रीृष्ण कौ पूणं सहानुभूति पाण्डवं के 
साथ थी | किन्तु बलराम का मत इससे भिन्न था। वे यह्‌ तो चाहते थे 
कि राज्य पाण्डवों को वापस मिले, पर इसके लिए उनकी दृष्टि में दुयधिन 
से नम्रतापूर्व॑क व्यवहार किया जाना चाहिए । अन्य लोगों कौ भाति वे 
केवल कौरवों को ही दोषी नहीं स्वीकार करते थे | उनका दृढ मत था 
कि इस दुघंटना मे युधिष्ठिर का भी कम दोष नहीं है । महाभारत मे 
इसका वर्णन इस रूप में किया गया है- 


सर्वास्ववस्थासु च ते न कोप्या, 
ग्रस्तो हि सोऽर्थो बलसाधितेस्तः । 
प्रियाभ्युपेतस्य युधिष्ठिरस्य, 
दयते प्रसक्तस्य हतं च॒ राज्यम्‌ ॥ 
निवायेमाणश्च कुरुप्रवीरः, 
सर्वेः सुदो यमप्यतज्जः । 
स॒ दीव्यमानः प्रतिदीव्य चनं, 
गान्धारराजस्य सुतं मताक्षम्‌ ॥\ 
हित्वा हि कणं च सुयोधन. चः 
समाह्वयव्‌ देवितु माजमीढुः ॥ 
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बुरोदरास्तत्र ` सहस्शोऽत्ये, 
युधिष्ठिरो यान बिषहेत जेतुम्‌ ॥। 
उत्सृज्य तान्‌ सौबलमेव चायं, 
समाहयत्‌ तेन॒ जितोऽक्षवत्याम्‌ । 
स॒ दीव्यमानः प्रतिदेवनेन, 
अक्षेषु नित्यं तु पराद्कुमुखेषु ॥। 
संरम्भमाणो विजितः प्रसह्य, 
तत्रापराधः शकुनेनं कश्चित्‌ । 


भर्थात्‌- किसी भी दशा मे कौरवो को उत्तेजित या कुःपित्त नहीं करना 
चाहिए, क्योकि उन्होने बलवान होकर ही पाण्डवो के राज्य पर अधिकार 
पाया है (युधिष्ठिर भी स्वधा निर्दोष नहो ह क्योकि) ये जुएं को प्रिय 
मानकर उसमे आसक्त हो गए थे ] तभी इनके राज्य का अपहरण हुमा है। 
भजमीढ्‌ वंशी कुरुश्रेष्ठ युधिष्ठिर जुं का खेल नहीं जानते थे । इसलिए 
समस्त सुहृदो ने उन्हें मना किया था । ( परन्तु इन्होंने किसी की बातत नहीं 
मानी) दूसरी ओर गान्धारराज का पूत शकुनि जुं के खेल में निपुण था। 
यहं जानते हुए भी ये उसी के साथ बार-बार खेलते रहे । इन्होंने कणं 
ओर दुर्योधन को छोडकर शकृनि को ही अपने साथ जुर्भां खेलने कै लिए 
ललकारा था। उस सभा में दूसरे भी हासं जुर्जरो मौजूद थे जिन 
युधिष्ठिर जीत सकते थे । परन्तु उन सों को छोडकर इन्होंने सुबलपुतर 
को ही बुलाया । इसोलिए उस जुं मे इनकी हार हई । जब ये खेलने लगे 
ओर प्रतिपक्ष को भोर से फेंके हृए पसि बराबर इनके प्रतिकूल पड़ने लगे 
तन ये ओर रोषावेश मे आकर खेलने लगे । इन्टोने हटठपूवंक खेल जारी 
रखा भौर भपने को हराया, इसमे शकुनि का कोई अपराध नहीं है । 


इसके पश्चात्‌ बलराम इस युद्ध से दुर तीर्थयात्रा के लिए चले जाते 
= । वे इस संघषं मे उल्लना नहीं चाहते थे ¦ श्री कृष्ण ने भी इस दिशा 
मे बड़ी व्यवहारिक चतुराई से कायं लिया । दरयोधन ओौर अर्जुन मे 
-हायता का विभाजन करते हए जब उन्होने एक अक्षौहिणी सेना 
द्यीधन को दे दी भौर स्वयं अजुन के साथ रहकर भी निरस्त रहने की 
रतज्ञा कौ तब वे केवल तत्कालीन परम्परा का ही पालन नहीं कर रहे 
थे, वस्तुतः उन्होने इस प्रश्न पर यद्व शियों को फूट को दुष्टिगत रखकर 
ह एसा निणय किया था । यह्‌ वे लोग ये जो कौरवो से हादिक सहानु- 
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भूति रखते थे भतः वे स्वेच्छा से या कृष्ण की अवज्ञा करके दुर्योधन की 
ओर से लडने का निणंय करं इससे यही अच्छा था किं उन्हँं मपनी मोर 
से अनुमति प्रदान कर दौ जाय । इससे यदुवंशियों मे वाह्य एकता बनी 
रही । उस परिस्थिति मे इसका भी महत्व था ओर यदुवंशिगों का 
विनाश कुछ समय के लिए टल गया । यद्यपि भीतर-भीतर यह्‌ आग 
सुलगती रदी ओर यदुवंशियों के विनाश में कारण भी बनी । स्वयं 
निरस्त रहकर वे बहिरंग दृष्टि से अधिकाधिक तटस्थता का प्रदर्शन कर 
रहेथे। इस प्रसंगमे भी बलराम का मत श्रीकृष्ण से भिन्न था। 
ूर्योधन जिस समय युद्ध का निमंवण लेकर बलराम के यहाँ पहुंचा, वर्ह 
उन्होने (बलराम जी ने) अपना मनोभाव स्पष्ट कर दिया । वे चाहते थे 
कि यदवंश इस संघषं में पूरी तरह तटस्थ रहे । उन्होने दुर्योधन से यह्‌ 
स्पष्ट बता दिया कि मे जो भी चाहं किन्तु श्री कृष्ण का अनुराग पाण्डवं 
के साथदटहै। वे उनका पक्षलेगेही भौरमेश्री कृष्ण से भी इतना स्नेह 
करता हूं कि उनके विरुद्ध जाने कौ कल्पना भो नहीं कर सकता । अतः 
मेने युद्ध से अलग रहने का निश्चय किया है | 


विदितं ते नरव्याघ्र सवं भवितुमहति। 
यन्मयोक्तं विराटस्य पुरा ववाहिके तदा ॥ 
निगृह्योक्तो हषोकेशस्त्वद्यं कुरुनन्दन । 
मया सम्बन्धकं तुल्यमिति राजन्‌ पुनः पुनः ॥ 
न च तद्‌ वाक्यमुक्तं वं केशवं प्रत्यपद्यत । 
न चाहसुत्सहे कृष्णं बिना स्थातुमपिक्षणस्‌ ॥ 
नाह सहायः पार्थस्य नापि दुर्फ्रधनस्य वं । 
इति मे निश्चिता बुद्धि वसि देव मवेक्ष्य ह्‌ ॥ 


रामायण का युद्ध इससे सव॑था भिन्न परिवेष मे लड़ा गया 1 यह्‌ 
एक पारिवारिक युद्ध नहीं था। इसमे युद्ध रत दोनों पक्ष एक दूसरे से 
असम्बद्ध थे । भगवान्‌ राम के समक्ष जातीय या पारिवारिक फूट का 
कोई प्रश्न नहीं था । वहाँ तो सारा देश भौर परिवार प्रम ओर एकता 
के एसे सूत मे आबद्ध था किं जिसको तोड़ सकता किसी कै लिए सम्भव 
न था] इस युद्ध के लिए भगवान्‌ राम को अयोध्या की सेना भी बुलाने 
की आवश्यकता न थी । उनके साथ सारा दक्षिण भारत्‌ ा। कोल, 
किरात, बन्दर, भालु सभी उनके स्तेहं सूल मे आबद्ध उनके लिए जीवन 
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अपिति करने के लिए प्रस्तुत थे। पूट "की समस्या प्रतिपक्ष क्र समक्ष 
अवश्य थौ | रावण का अपने भादयों से मतभेद है । विभीषण रावण से 
पृथक्‌ होकर श्रौ राम्‌ के पक्ष मे चले गए क्योकि उन्हे लगा कि यह्‌ युद्ध 
न्याय मौर मन्याय के बच है ओर रावण अन्याय का प्रतिनि धित्व कर 
रहा है । इस तरह यह युद्ध उस प्रकार की जटिलताओं से मुक्त था, 
जिनका महाभारत के युद्ध में दर्शन होता है। ` 

वस्तुतः ये दोनों युद्ध अपने युग की मनोभावनाओं का प्रतिनिधित्व 
कर रहे थे | पौराणिक दुष्टि से राम भौर रावण का युद्ध तेतायुग मे लड़ा 
गया ओर महाभारत का युद्ध द्वापर के अन्तिम भाग में | दोनों युगो की 
सामाजिक चेतना आदर्श मौर मानसिक पृष्ठ भूमि सव॑ंथा भिन्न प्रकार 
की है । पौराणिक परम्परा में काल का विभाजन चार युगो मे किया 
गया है उनका नाम है--१. सतयुग, २. तेता, ३. द्वापर, ४ कलियुग । 
पुराण विकासवाद के सिद्धान्त को स्वीकार नहीं करते । उनकी द्ष्टिमं 
युगो के क्रम में हासवाद का सिद्धान्त मान्य है | युग सम्बन्धी पौराणिक 
मान्यता भाधुनिकं विज्ञान से इतनी भिन्न है कि उनमें समन्वय असम्भव 
सा हे । भाधुनिक विज्ञान सभ्यता का सारा इतिहास ही पांच हजार वर्षो 
का मानता है । वरहा पौराणिक गणना करोड वर्षो तक पहुच जाती है | 
पौराणिक दृष्टि से कालचक्र अनवरत रीति से चलता रहता है । अतः 
उसके लिए विकास ओर छास की प्रक्रिया इतनी ससीम हो भी नहीं 
सकती । आस्तिकता का प्रश्न भी इससे पूरी तरह सम्बद्ध है । ईश्वर 
यदि अनादि गौर अनन्त है तो उसकी दृष्टि का इतिहास भी उससे 
मिलता-जुलता होना चाहिए । आधुनिक विज्ञान जिन आधारो पर काल- 
क्रमका नि्णंय करता है वे अन्तिम है यह्‌ मानना भौतिक विज्ञान के 
न्य श्रद्धालुओं के लिए ही सम्भव है । भौतिकवादी पृथ्वी का उत्खनन 
ए र्ता हमा उससे उपलन्ध पदार्थो के आधार पर सभ्यता का काल-करम 
निश्चित करता है । पर यह उत्वनन भी तो कुछ विशेष स्थानों पर 
सम्भव हमा है। फिर पौरार्णिक्र काल में विकास की जिस स्थिति का 
वणन किया गया है वह स्थूल भौतिकं पदार्था के स्थान पश्ै्मनोबल ओर 
शब्द विज्ञान से सम्बद्ध है । आज स्थूल पदाथ के माध्यम से शक्ति का 
प्राकट्य मौर प्रयोग का युग चल रहा है । भौतिक विज्ञान ने इस दिशा 
मे बड प्रगति की है। विन्तु 'शक्ति' (ऊर्जा, प्राकट्य के अन्य साधन भी 
हो सकते है । भोतिक विज्ञान के प्रयोका भी ` तो पृथक्‌-पृथक्‌ देशों मे 
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ऊर्जा के प्रकटीकरण के लिए भिन्न-भिन्न पदार्थो का प्रयोग करते है । 
आध्यात्म विज्ञान इसे मन आर मंत के माध्यम से भी सम्भव मानता है । 
प्राचीन काल मे इस दिशा मे असाधारण प्रगति हुई थी । 


अब उन लोगो कौ बात भौर है जो अन्ध विश्वास का विरोध करते 
हए भी स्वयं बौद्धिकता था तकं के प्रति अन्ध श्रद्धालु हैँ । जिसमे इन 
प्रयोगो के देखने या अनुभव करने के धेयं का अभाव है । पुराणों ने अन्य 
युगो के जिन अद्भुत चमत्कारो का उल्लेख किया है वे विशेषरूपसे 
मन्त्र-जन्य थे ! प्राचीन काल मे जिन बाणो का प्रयोग किया जाता था 
स्वयं उनमें कोई विलक्षणता नहीं थो पर उन बाणो के साथ संकल्प भौर 
मन्त्र के जो प्रयोग किए जाते थे, उन्हीं से शक्ति का प्राकट्य होता था 
अततः आज उनके अवरोष की खोज का कोई अथं नहीं है | 


युग विभाजन में विकास ओर हास को एक भिन्न भथं मे भी देखा 
जा सकता दहै । विकास की आध्यात्मिक मान्यता भौतिकवादी मान्यता 
से सवंथा भिन्न है । भौतिकवादी द्ष्टि मे विकास का अथं बाह्य समृद्धि 
सुख, सुविधा आदि का विस्तार है 1 आध्यात्मिक दृष्टि मं विकास भौर 
हास में मानसिक धरातल की ही मुर्यता है । भौतिक दृष्टि से समृद्ध 
होते हए भी व्यक्ति मानसिक दृष्ट से निम्न धरातल का हौ सकता है । 
अतः युगो की व्याख्या करते हुए अन्तःकरण के सद्गुणो को हौ केन्र 
बनाया गया है। 


शुद्ध सतत्व॒ समता विज्ञाना । 
करत प्रभाव प्रसन्न मन जाना॥ 
तत्व बहुत रज कुं रति कर्मा । 
सविधि सुख त्रेता कर धर्मा ॥ 
बहु रज स्वल्प सत्त्व कषु तामस । 
द्वापर धमं हरष सय मानस ॥ 
तामस बहुत, रजोगुण थरा । 
कलि, प्रभाव बिरोध चहु ओरा ॥ + 
निस समय शुद्ध सत्त्व हो समता विज्ञान जसे गुण अन्तकरण मे 
निवास करते हों लोगों का मन निमंल हो तब उसे सतयुग कहते है । 
सत्त्व के साथ रज का मिश्रण ओर कर्मं मे किचित्‌ आसक्ति ओर 
सुख की गनुभूति तेता का लक्षण है । रजोगुण का भषिक्य तमोगुण 
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भौर सतोगुण का यत्किचित्‌ मिश्रण हषं भौर शोक भय की परिवर्तित 
होती रहने वाली मनोवृत्ति का दर्शन द्वापर में होता है । 


तमोगुण कौ अधिकता रजोगुण का लघुमिश्रण ओर बैर-विरोध कौ 
वृत्ति कलियुग का लक्षण है । 


ऋ 


अतः यदि मान भी ले कि भौतिक दुष्ट से आज विश्व जितना 
विकसित है वैसा पहले कभी नहीं था | तब भी यह प्रश्न कियाजा 
सकता है कि मानसिक दुष्टि से आज का व्यक्ति अधिक विकसित हैया 
नहीं । विकास की दुष्टि से आज अमेरिका विश्व के सभी राष्टोँ मे आगे 
हे । पर चारििक या मानसिक धरातल पर भी उस राष्ट को हम विकसित 
मान सक्ते हँ ? अपराध के भंकडों से यह्‌ स्पष्ट है कि इस दिशा मे भी 
अमेरिका ही सबसे आगे है 1 भब तो अनेक विचारवान अमेरिकियों न 
भो स्वयं मे यह्‌ प्रश्न कियाहैकि क्या हमारा राष्ट्‌ उन्माद की ओर 
बढ़ रहा है ? अत्तः आध्यात्मिक कसौटी पर उसे हम कलियुग की ही 
स्थिति कह सकते है । भले ही वह॒ विकास क्रम में चन्द्रमा तक पहुंच गया 
हो । उन्होने चन्द्रमा पर विजयध्वज भले ही फह्रा दिया हो, पर अपने 
मनश्चन्द्र पर वे पराजित भौर पीडित है । 

अस्तु हमारी पौराणिक मान्यता के अनुकूल श्री राम का अवतार 
तेतामे होत्ता है भौर श्री कृष्ण का द्वापर मे । लेतायुग में सामूहिक 
मनोभाव साप्विकता का था । प्र साथ ही उसमें रजोगुण का भी प्रवेश 
हो गया था । इसका यह तात्पथं नहीं है कि उस युग में तमोगुण या पाप 
था ही नहीं । तमोगुण या पाप की समस्या प्रत्येक युग में विद्यमान रहती 
हे । फिर भी उसे कृतयुग या तेतायुग कहने का तात्पयं एक दृष्टान्त 
के दवारा स्पष्ट किया जा सकता है । काल-चक्र का विभाजन ऋतुभओं के 
रूप मे किया जाता है । ग्रीष्म, वर्षा ओर शरद्‌ के रूप में हम उसका स्थूल 
विभाजन कर सकते ह । ग्रीष्म ऋतु में मुख्यतः उत्ताप का अनुभव होता 
ह। लू के थपेडे व्यक्ति कौ क्ुलसा डालते ह । पर यह आवश्यक नहीं कि 
ग्रीष्म में वर्षा का भागमन न हो । कक बार घोर धाम के दिनों में ठेसी 
वषा होती है कि व्यक्ति जुड़ा जाता है | कई दिनों तक शीतलता बनी 
५ है । पर कितनी भी वर्षा क्यो न हो उस ऋतु का नाम ग्रीष्म के 
रूप मे लिया जाता है | वर्षा मे भले ही कई दिनों तक वर्षा च हो, ताप 
का अनुभव हने लगे पर उसे वर्षा ही करगे । ठीक इसी तरह सभी युगो 
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मे पाप ताप भयानक रूपों मे अते हैँ पर मुख्यतः काल का नामकरण 
परम्परा के अनुकूल ही होता है । तेतायुग में पाप का प्रतिनिधित्व रावण 
करता है उसकी जाति को हम निशाचर कःते है, दूसरी ओर उसका उच्छेद 
करने के लिए ईश्वर का अवतार सूयंवंश मे होता है । इस तरह प्रकाश 
भौर अन्धकार का यह युद्ध बड़ी सरलता से समञ्च मे आ सकता है । पर 
द्रापर युग का युद्ध बड़ा ही विलक्षण ह । यहाँ प्रकाश भौर अन्धकार को 
पृथक्‌ कर पाना इतना सरल नहीं है । तेतायुग कौ तरह्‌ वहाँ पाप भौर 
पुण्य कौ सत्ता अलग-अलग नहीं है । वेतायुग मे सू्यंवंश में पवितम 
राजाओं का प्रादुर्भाव होता दै। महाराज निमि कौ परम्पराकातो 
कहना ही क्या, वह्‌ तो विदेहो की परम्परा है । इन दोनों वंशो का श्रीराम 
मौर श्रीसीता के विवाह के माध्यम से सम्बन्ध स्थापित होता है। हापर 
युग मिश्चित वासनाओं का काल है। प्रत्येक वंश ओर अधिकांश व्यक्तियों 
के जीवन में पाप ओर पुण्य इतने घुल मिल गये हैँ कि यह्‌ कट्ना कठिन है 
किं कौनसा वंश पवित्र है ओर कौन सा अपवित्र 1 व्यक्तियों की भी यही 
दशा है इसी के प्रतीका्थं में प्रभु का यहु अवतार चन्द्रवंश मं होता 
है । चन्द्रमा प्रकाश पुञ्ज है । अपनी शीतल रश्मियों से व्यक्तियों का 
नाप मिटाता है, विश्राम देता है पर वह्‌ अन्धकार के मध्य भें प्रगट है । 
यदिव्ह्‌ नहो तो रात्रि का अन्धकार भयावना हौ उठ्गा, माव चोर 
ओर हिसक जन्तुओं का काम रह जायगा । ईश्वर के प्राकट्य के पूवं कौ 
पष्ठ भूमि दोनों युगों मे सवंथा भिन्न है । त्रेतायुग मे दसमुख अपनी 
क्षमता से विश्व को बस में कर लेता दै। पर उस समय विश्व के 
स्वामित्व के दो दावेदार है । यदि रावण "मण्डलक मणि" है तो महाराज 
दशरथ भी चक्रवर्ती सम्राट्‌ है। 


आगे होइ जेहि सुरपति लेई \ 

अक्षं सिहासन आसन दई ॥ 

ससुर चक्कवदह कोसल रा । 

भुवन चारि दिसि प्रगट प्रभा ॥ 

>< 9€ ८१ 
भुज बल बिस्व बस्य करि राखेसि कोड न सुतन्र । 
मण्डलीक मणि रावण राज करद निज मत्र ।' 


अतः यहां पाप ओर पुण्य का बराबरी का संघषं है । रावण यज्ञ- 


(5 


ध्वंसक है तो महाराज दशरथ यज्ञकर्ता है । परं द्वापर युग में स्थिति 
सवंथा भिन्न है । चन्द्रवंश कौ अनेक शाखां का उल्लेख बड़ विस्तार 
से हरिवंश पुराण मे किया गया हं । कस, शिशुपाल, दंतवक्त्र आदि 
सभी राजा भी किसी न किसी रूपमेंएक ही वंश से सम्बद्ध ह। 
उसी वश की एक शाखा मे भगवान्‌ श्री कृष्ण भी अवतार लेते है । 
यहां तक, कौरव पाण्डव सभी एक वंश के ही नहीं, एक ही परिवार कै 
 निकटतम सदस्य ह । पाप ओर पुण्य का इतना निकट सम्बन्ध द्वापर की 
मनोभूमि को प्रगट करता है । यदु वंश अनेक शाखाओं से विभाजित था. 
भोज वृष्णि भौर अन्धक आन्तरिक मनोमालिन्य से पीडित थे । वे कभी 
भी एक दूसरे का विश्वास नहीं कर पाते थे । चारिविक दुष्ट से द्वापर 
युग निम्न धरातल पर पहुंच गया था 1 अन्य पाँ की बात्त तो जाने 
दे स्वयं श्री कृष्ण के अग्रज बलराम की सहानुभृति दुर्योधन के प्रति होना 
अपने आप मे आश्चयंचकित कर देने वाला कटु सत्य है । श्री लक्ष्मण या 
श्री भरत, शतुघ्न के लिए यह्‌ स्वप्न में भी कल्पना नहीं हो सकती । 
पर द्वापर युग में यह्‌ असंभव संभव बन कर आता है । 

तेतायुग में रजोगुण की थोडी भ्रलक दिखाई देती है! मंथरा या 
केकेई के हृदय मेँ उठने वाला मनोभाव उसी कौ एक सांकेतिक सूचना 
हे । पर इस मनोभावना को कहीं से प्रोत्साहन नहीं प्राप्त होता । एेसी 
मनोभावना के कारण श्री केकेई समाज से सवथा अलग-थलग पड जाती 
हँ । पुव ने उनसे जीवन भर वार्तालाप नहीं किया । श्री भरत ने अयोध्या 
के सारे सान्राज्य को अस्वीकार कर दिया श्री लक्ष्मणनेतोसारा 
जीवन प्रभु को सेवा मे लगा दिया । श्री शतुघ्न का जीवन समपंण कौ 
पराकाष्ठा है । 

इसके तुलना में स्यमन्तक मणि की कथा का वणन हरिवंश में 
पुराण में भाता है। अक्रर श्री कृष्ण के प्रिय भक्त है| परमणिकी 
चोरो करवा लेने में उन्दं कोई संकोच नहीं होता है। उनके हृदय मे 
शरी कृष्ण प्रिया सत्यभामा के प्रति भी आसक्ति के भाव विद्यमान ये। 
शतधन्वा ने सत्राजित्त का वध करके वहु मणि लाकर अक्रूर को दे दी। 
उसे लेकर वे वहां से भाग गए । अक्र.र की इसी करर कृति का वर्णन 
संक्षेप में इस प्रकार किया गया है-- 

सदा हि प्राथयामास सत्यभामा मनिदिन्ताम्‌ । 
अङ्गूरोऽन्तरमन्विच्छन्‌ मणि, चेव स्यमन्तकम्‌ ॥। 


(१९६ `) 


सव्रनितं ततो हत्वा शतधन्वा महाबलः । 
राद्रौ तमणिमादाय ततोऽङ्गराय दत्तवान्‌ ॥ 
अङ्गूरस्तु ततो रत्नमादाय भरतषभ 
समयं कारयांचक्रे नावेद्योऽहं त्वयेत्युत ॥ 


श्री कृष्ण उस समय हस्तिनापुर में थे ! महिषी सत्यभामा को पीडा 
का उपशमन करने के लिए वे लौट कर शतधन्वा का पीठा करते हं । 
ओर उसका वध कर देते है । शत्तधन्वा के पास खोजने पर वह्‌ मणि 
नहीं मिली । पर आश्चयं ओर दुःख कौ पराकाष्ठा तब आती है जब 
बलराम श्री कृष्ण से प्रश्न करते हैँ (स्यमन्तक मणि कहाँ है" । श्रौ कृष्ण 
ने उत्तर दिया "वह शतधन्वा के पास नहीं मिली' । बलराम क्रोध मे 
अर कर चिल्ला उत्ते है । धिक्कार है, धिक्कार है। उन्हे लगता ह 
श्री कृष्ण ने वह॒ मणि छपा ली है ! इतना ही नहीं वे इतने क्षुब्ध होते 
है कि श्री कृष्ण की आलोचना कसते हुए वे द्वारिकापुरी का परित्याग 
कर देते है । महाराज जनक के राज्य में अतिथि रह्‌ कर वे दुर्योधन को 
गदा युद्ध की शिक्षा देते है। थोडे दिन पूवं लाक्षागृह मे दुर्योधन ने 
पाण्डवों को जलाकर मारने की चेष्टा कौ थी 1 अतः श्री कृष्ण का दुर्योधन 
के प्रति रोष स्वाभाविक था उसी दुर्योधन को गदा बुद्ध की शिक्षा. 
देना बलराम के लिए सवंथा अनौचित्य पूणं था ओौर यह्‌ सब हमा केवल 
एक मणि की आशंका के कारण 1 वेतायुग के भ्रातु-प्रेम की तुलना मं 
ट्स प्रसंग का स्मरण आना स्वाभाविक है, जिसका वणन इस रूप मे 
किया गया है- 


स्यमन्तकं च नापश्यद्धत्वा भोजं महाबलम्‌ । 
निवत्तं चाब्रवीत्‌ कृष्णं रत्नं देहीति लाद्धली ॥ 
नास्तोति कृष्णश्चोवाच ततो रामो रषान्वितः । 
धिक्छब्दभसकृत्‌ कृत्वा प्रत्युवाच जनादेनम्‌ ॥ 
घ्रातृत्वान्मर्षयाम्येष स्वस्ति तेऽस्तु व्रजाम्यहम्‌ । 


कृत्यं नमे हारकया न त्वया नच वृष्णिभिः \ 


रामचरितमानस मे अयोध्यावासियों के सौभाग्य की सराहना को 
गई । धन्य है वह नगर ज हाँ ब्रह्य का अवतार इजा । जहाँ श्री राम के 
मंगलमय राज्य में रह कर प्रजा धन्य हुई । 


(१२. ) 


उमा अवध बासौ नर नारि कतारथ स्प । 
ब्रह्म सच्चिदानन्द घन रघुनायक जह भूव ॥, 


उतना ही सौभाग्यशालौ यदुवंशिर्यो को भी माना जाना चाहिए 
था। किन्तु श्रौ मद्भागवतत मे उन्हं सबसे बडा अभागा बताया गया 
क्योकि इतने निकट होते हुए भी यदुवंशियों ने भगवान्‌ को नहीं 
पहचाना । 

यदुवंशियो का अन्तिम विनाशमूलक संघषं इसका सबसे बडा 
दुष्टान्त है, जहां दुःख ओर करुणा अपनी सीमा तक पर्हुच जाते ह । 
द्वापर युग की दूसरी घटना हमारे समक्ष कौरव भौर पाण्डवो के संघं के 
रूप मे आती दै। यद्यपि इसी भीषण दुघ॑टना ने श्रीमद्भगवत्‌ गीता के 
दिव्यज्ञान को अभिव्यक्त किया } कौरव ओर पाण्डव एक कुलके ही नहीं 
अपितु एक परिवार के सदस्य थे | क्या कौरव ओर पाण्डवों का युद्ध 
धमं भौर अधमं का युद्ध था ? इस प्रश्न का उत्तर देना सरल नहीं है । 
बहुधा इसे धमं ओर अधमं के युद्ध के रूप में ही प्रस्तुत किया जाता है | 
एक अश में हम इसे भले ही यथां मान लें किन्तु अन्तरंग द्ष्टिसे 
विचार करने पर यह्‌ स्पष्ट हौ जाता है कि यह्‌ उन अर्थो में घमं ओर 
अधमं का युद्ध नहीं है, जिस रूप मे हम राम-रावण कै युद्ध को देखते 
हं । इसीलिए दोनों युद्धो की अन्तिम परिणत्ति स्व॑ंथा भिन्न रूप से 
होती है । रामायण के युद्ध की समाप्ति के पश्चात्‌ भगवान्‌ राम 
इन्द्र से अनुरोध करते हैं कि वे अमृत वर्षां के दवारा मृत बल्दरोंको 
जीवित करें | 


सुनु सुरपति कपि भालु हमारे । 
परे भूमि निसिचरन्हि जे भारे ॥ 
मम हित लाभि तजे इन प्राना । 
सकल जिआउ सुरेश युजाना ॥ 
सुनु खगेस प्रभु कं यह्‌ बानी । 
अति अगाध जानहि सुनि ल्लानी ॥ 
प्रभु सक तरिमुअन मारि जिआई । 
केवल सक्रहि. वीन्हि बडाई ॥ 
सुधा बरषि क्प भालु निभाए । 
हरषि उठे सब प्रभु पहि आए ॥ 





(१२१) 


देवराज इन्द्र ने प्रसन्नता पवक इस अनुरोध को स्वीकार किया । 
ममृत वषा के द्वारा सारी सेना जीवित कर दी गई । महाभारत के युद्ध 
मे कौरवो को भोर केवल तीन व्यक्ति शेष थे} कृतवर्मा, कृपाचायं ओौर 
अश्वत्थामा } पाण्डवो की एक अक्षौहिणी सेना शेष थी । भगवान्‌ श्री 
कृष्ण को एेसा लगा कि इस बची हुई एक अक्षौहिणी सेना का विनाश 
भी अपेक्षित है । उन्होने पाचों पाण्डवो को लेकर एक विशिष्ट तीथं की 
यात्रा की, उसी राति को अश्वत्थामा ने अवसर पाकर बची हुई एक 
अक्षौहिणी सेना का विनाश कर दिया । उस राति को मारे जाने वालों 
मेन केवल साधारण सेनिक थे भपितु पाण्डवों के प्रधान सेनापति, 
द्रौपदी के भाई धष्टयुम्न भी थे । उस्‌ रात्रि के विनाश का सबसे करुण 
पक्ष यह्‌ था कि अश्वत्थामा ने द्रौपदी से उत्पन्न पाच पतों का सिर काट 
लिया 1 अश्वत्थामा ने इन पांच सिरो को अपने विजय चिन्ह कैरूपमें 
ले जाकर प्रियमाण महाराज दुर्योधन को दिखाया । इससे उसे बडी 
प्रसन्नता हई । क्योकि उसे अपने शतुओं से बदला लेना अभीष्ट था । 
दस तरह महाभारत के इस युद्ध की परिणति सवंनाश के रूप में हुई । 
पराजित पक्ष की अपेक्षा विजेता कम शोकातुर नहीं था । क्योकि उसके 
समक्ष लक्ष-लक्ष विधवाभों का आतंनाद था । शोक ओर महाशून्य को 
छोडकर उनके समक्ष बचा ही क्या था । पर इस विनाश के पीछे स्वयं 
श्री कृष्ण का संकल्प था । बहिरंग दुष्टि से यह्‌ तथ्य कितना अटपटा ओर 
भयावह प्रतीत होता है किन्तु श्री कृष्ण का यह कायं उनकी तटस्थ 
निक्ष न्याय दृष्टि का सवंशरष्ठ दुष्टान्त है | उनकी दुष्टि मे यह्‌ 
संघषं अपने समग्र अर्थो मे धमं गौर अधमं का संघं नहीं था । यहां भी 
मिधित वासना का सिद्धान्त कायं कर रहा था । कौरवो की तुलना मे 
पाण्डवं का चरित्र उदात्त था । यह मान लेने पर भी उनको पूणं आदशं 
चरित्र के रूप में नहीं स्वीकार कर सकते । युधिष्ठिर भौर अर्जुन के जंसे 
महापुरुषों के चरित्र मे एसे क्षण आते है जब वे चारित्रिकं दुष्ट से बडे 
उच्च धरातल पर दिखाई देते ह । पर समग्र जीवन में उनकी दुर्बलतां 
भी उतनी ही बडी थीं । कौरवो के चरति मे भी उदात्त चरित्र के कुष्ठ 
चित्र आते है फिर भी दुर्योधन की हिख वृत्ति प्रबल थी । दोनो पक्ष से 
लड़ रहे योद्धाओों मे भी अद्भुत विरोधाभास दिखाई देता है । दुर्योधन 
के पक्ष से लड़ रहे व्यक्तियों मे एेसे भो महापुरुष है जिनकी गौरव गाथा 
का स्मरण कर आज भी हृदय भावाभिभूत हो उठता है । पितामह 


च. । 


भीष्म उनमें अन्यतम थे । एक एेसा महापुरुष जिसने अपने पित्ता को 
सुखी देखने के लिए जीवन ब्रह्मचारी रहने का संकल्प किया । राज्य 
सत्ता का परित्याग कर दिया । जो धमं का अद्वितीय ज्ञाता था। श्री 
कृष्ण के चरणों मे जिसको अनुरक्ति थी । जिसने भगवान्‌ परशुराम से 
सत्ताइस दिनों तकं युद्ध कर भपने अपूवं शौयं ओौर शस्तर-कौशल का 
परिचय दिया था । फिर भी वहं महापुरुष दुर्योधन की भोर से घोर युद्ध 
कर रहा था, भले ही उसकी मानसिक सहानुभूति पाण्डवो के प्रति ही 
रही हो । महारथी कणं हर दृष्टि से अदुभुत था । उसको दान निष्ठा 
अतुलनीय थी । अनेक मानवीय गुणों का वह्‌ पुन्ज था } कृतज्ञता, मैव 
गौर शौयं की वह साकार प्रतिमा था । पाण्डवों का ज्येष्ठ बन्धु होकर 
भी वह्‌ दुर्योधन की भर से संघषंरत था। गुरु द्रोणाचायं, कृपाचायं 
आदि भी गुण गण मण्डित थे। फिर भीन जाने वह्‌ कौन सी बाध्यता 
थी (जिसे वह्‌ धमं की बाध्यता समञ्जते थे) जिससे प्रेरित होकर इन 
लोगों ने दुर्योधन का साथ देने का निणंय किया] इस तरह कौरवो के 
पक्ष मे धरमधिमं का यह अनोखा मिश्रण विद्यमान है। पाण्डवो के पक्ष. 
मेभीजो लोग संघषंरत थे उनमें भी इसी प्रकार का मिश्रण विद्यमान 
है । एेसी स्थिति में इस युद्ध मे एक पक्ष की समग्र विजय का तात्पयं 
शुद्ध धमं की विजय के रूप में नहीं हो सकता था । इसलिए श्री कृष्ण 
एक निष्पक्ष न्यायाधीश कौ भति कायं कर रहै थे। जिसके सामने 
अपने मौर पराए का भेद न होकर शुद्ध न्याय विद्यमान इ! 
रावण वध के पश्चात्‌ लंका पर विभीषण का शासन स्थापित होता 
है ओर सारे विश्व मे मंगलमय रामराज्य की स्थापना होती है । हमारे 
सारे पुराण भौर इतिहास रामराज्य को अद्वितीय न भूतो न भविष्यति" 
के रूप में प्रस्तुत करते है । 
राम राज वेढे वैलोका। 
हृरषित भए गए सब सोका ॥ 
बयरु न कर काहु सन कोई। 
राम प्रताप विषमता खोई ।। 
बरनाधम निज-निज धरम, निरत बेद पथय लोग । 
चर्लाहि सवा पार्वाह सुखहि नाहि भय, सोक न रोग ॥ 
दहिक वेविक भौतिक तापा। 
राम-राज नाहि काहृहि ्यापा ॥ 
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चब नर कराह परसपर प्रीती । 
चर्लाह स्वधमे निरत श्रुति नतो ॥ 
चारिउ चरन धमं जग माहीं। 
पुरि रहा सपनेहु अघ नाहीं ॥ 
रामं भगति रत नर अरु नारी) 
सकल परभमगति के अधिकारी ॥ 
अल्प सरत्यु नाहि कवनेउ पीरा । 
सब सुंदर सब विरुज सरीरा॥ 
नाहि दरिद्र कोउ दुखी न दीना । 
नहि कोउ अबुध न लच्छन हीना ॥ 
सब निदेम्भ धमेरत सूनी! 
नर अरु नारि चतुर सब गुनी 
सब गुनग्य सब पंडित ग्यानी । 
सब कृतग्य नाहि कपट सयानी ॥ 
राम काज नभगेस सुनु सचराचर जग माहि । 
काल कर्मं युभाव गुन कृत दुःख काह नाहि ॥ 
भूमि सप्त॒ सागर मेखला । 
एक भूप रघुपति कोसला ॥ 
भुअन अनेक रोम प्रति जासु । 
यह्‌ प्रभुता कचु बहुत न तासु ॥\ 
सो सहमा समृक्षत प्रभु केरी। 
यह बरनत हीनता धघनेरी ॥ 
सो महिभा खगेस जिन्ह जानी । 
फिरि एहि चरित तिन्हहुं रति सानी ॥ 
सोड जाने कर फल यह लीला । 
कर्हाहि महा भुनिबर दमसीला ॥ 
राम-राज कर सुख सम्पदा । 
बरनि न सकष फनीस सारदा ॥ 
सुब उदार सब पर उपकारी । 
विप्र चरन सेवक नर-नारी ॥ 
एक नारि ब्रत रत सबक्षारी । 
ते मन बच कृम पति हितकारी \ 
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वड जतिन्ह्‌ कर भेद जह नतंफ नृत्य समाज । 
जीतह॒ भर्नाह सुनिज अस रामचन्द्र के राज ॥! 


फूर्लाह फर्लाह सदा तरु कानन । 
 रर्हाहि एक संग गज पचानन॥ 
खग भग सहज बयर बिसराई । 
सबन्हि परस्पर प्रीति बढ्ाई। 
कूर्जाह खग मृग नाना वृन्दा। 
अभय चर्राहु बन कराह अनं ॥ 
सीतल सुरभि पवन बहु मंदा। 
गुंजत अलि लं चलि मकरंद ॥ 
लता बिटप सगे सधु चवहीं। 
मन भावतो धेनु पय लवहीं॥ 
ससि सभ्पन्न सदा रह धरनी । 
त्रेता भद कृत जुग कें करनी॥ 
प्रगटी गिरिन्ह विविध मनि खानी । 
जगदातमा भूप लग जानी ॥ 
सरिता सकल बर्हाहि बरवार । 
सीतल-अमल स्वाद सुखकारी \ 
सागर निज मरजादां रहहीं। 
डारराहि रत्न तटन्हि नर लहहीं ॥ 
सरसिज संकुल सकल तड़ागा। 
अति प्रसन्न दस दिसा बिभागा॥ 


बिघु माहि पूर भयूखन्हि रचि तप जतर्नेहि काज । 
भागे बरिद दोह जल रामच फे राज ॥ 


महाभारत के युद्ध कौ परिणति किसी एेसे आदशं राज्य के संस्थापन 
मे नहीं होती । उसे मधिक से अधिक न्याय की विजय कह सकते है । 
राज्य के उत्तराधिकार कै प्रश्न पर दुर्योधन भन्याय कर रहा था । वन 
से लोटने के बाद पाण्डवो का उचित स्वत्व उन्है मिलना चाहिए था। 
किन्तु दुर्योधन की लोभ वृत्ति इतनी प्रबल थी कि वह्‌ पूरे राज्य का तो 
प्रश्न ही क्या, पाण्डवो को पाच गाँव देने के लिए भी प्रस्तुत नहीं था । 
जतः महाभारत का युद्ध न्यायपुणं स्वत्व के लिए लड़ा गया । दुर्योधन 
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की वृत्ति रावण से भिन्न थी | रावण धमं के विरुद संघषंरत था, इसलिए 
वह्‌ उन सभी लोगों करो नष्ट करने पर तुला हुमा था जिनके द्वारा धमं 
को संरक्षण प्राप्त होता था । उसने देवता, ब्राह्मण ओर ऋषियों को अपने 
प्रहार का मुख्य लक्ष्य बनाया- 


सुभ आचरन कतहु नहि होई । 
देव विप्र गुर मान न कोई ॥ 
नहि हरि भगति जज्ञे तप दाना । 
सपनेहु सुनिय न बेद पुराना\ 


द्सीलिए रावण के अत्याचार से संतस्त पृथ्वी व्याकुल होकर देवता 
गौर मुनियों का आश्रय लेती है। दुर्योधन इस प्रकार की प्रवृत्ति से 
परिचालित नहीं था } वह्‌ धमं नष्ट करने या ऋषि, मुनि, देवताओं के 
विरुद्ध युद्धरत नहीं था । उसके विदधेष के मुख्य केन्द्र पाण्डव थे 1 वहं 
उन्द नहीं सह॒ सकता था ! उनके प्रति दव्य॑वहार करने मे उसे हादिक 
सुख मिलता था । द्रौपदी को नग्न करने की आज्ञा देकर्‌ वहं पाण्डवं 
को भरी सभा मे अपमानित करना चाहता था । पर जहां तक अन्य 
लोगो से व्यवहार का प्रश्न था, वह सभ्य भौर शिष्ट था । वह्‌ स्वयं 
विशाल वैष्णव यज्ञ करता है । ब्राह्यणो को उदारतापूरवंक दान देता ह । 
प्रजा के प्रति उसका व्यवहार बड़ा उत्तम था । महाभारत में उसके हारा 
किए जाने वाले सत्कर्मो का श्रेष्ठ चिलण किया गया है । व्यक्तिगत सूप 
से अत्यन्त स्वार्थी होते हृए भी मधमं के प्रसार के लिए सक्रिय रूप से 
उसका कोर प्रयास नहीं था । अत्तः यह्‌ कहना अधिक उपयुक्त होगा कि 
यदि राम भौर रावण के युद्ध में घमं भौर अधमं का संघषं थातो 
पाण्डवं गौर कौरवं का युद्ध न्याय ओर अन्याय को लेकर लडा गया । 
इस युद्ध का सन्तोषजनक परिणाम यही था कि इसमे न्याय की विजय 
हई ओर पाण्डवं को अपना उचित अधिकार प्राप्त हुजा । महारान 
युधिष्ठिर मानवोचित गुणों से युक्त थे अतः उन्होने योग्यतापूवकः राज्य 
संभाला । उनके सुशासन में प्रजा सन्तुष्ट थी । पर उरस मादशं की एेसी 
कोई ऊंचाई विद्यमान नहीं थी किं उस ॒राज्य को रामराज्य की तरह 
युगो तक स्मरण किया जाय । र 

इसे यो भो कह सकते है कि रामायण का युद्धं ` कत्तव्य को सामने 
रखकर लडा जाता है । भगवान राम यदि चाहते तो इस युद्ध से परी 
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तरह बचा जा सकता था । उन्होने स्वयं अपनी भोर से छेडखानी की थी | 
म्प॑णखा को विरूप करने का उदेश्य भो यही था । यह रावण के लिए 
चुनौती थी- 

लछिमन अति लाघव तेहि नाक कान बिनु कीन्ह । 

ताके कर रावण कहं नहु चुनौती दीन्ह्‌ ॥ 


यह्‌ कतव्य की पुकार थी जिसने श्रीराम को इस संघषं के लिए प्रेरित 
किया था । राक्षसो द्वारा खाए गए ऋषि मुनियो की हड्यों का ढेर देख- 
कर करुणा से व्यथित रामभद्र ने प्रतिज्ञा की थो-- 

निसिचर हीन करडउं महि भुज उठादइ पन कोन्ह॒ 
सकल मुनिन्ह्‌ के आश्नमन्हि जाइ जाइ सुख दीन्ह ॥ 

महाभारत का युद्ध न्यायोचित्त अधिकार के लिए लड़ा गया था। 
वहाँ युद्ध बचाने का प्रयास है ओर द्रौपदी कौ दुष्ट में सन्धि नहीं युद्ध 
श्रेष्ठ था तो भी इसलिए कि वह्‌ स्वयं के अपमान का बदला चाहती हँ । 
अतः युद्ध क्षे मे अर्जुन के अन्तद्न्र के पीछे भी यही मनोभावना ओर 
ग्लानि थी कि अन्तत्तोगत्त्वा यह्‌ युद्ध राज्य भौर भोगो के लिए लडाजा 
रहा है । अपने स्थान पर उसका यह सोचना सवथा मानवोचित था कि 
क्या इस रक्त से सनी पृथ्वी का उपभोग करना उचित्त होगा ? फिर भी 
श्रीकृष्ण यदि उसे युद्ध के लिए प्रेरित करते हैँ तो अनेक कारणों के साथ 
एक मुख्य कारण यह भी था कि उनकी दृष्टि मे यह्‌ विनाश अपरिहायं 
था । । 

भगवान राम ओौर भगवान कृष्ण ने समाज के समक्ष जो जीवन दशंन 
परस्तुत किया वह॒ एक दूसरे से सवथा भिन्न होते हए भी परस्पर पूरक है । 
भगवान राम अपने चरित के द्वारा भादशं का स्वरूप प्रस्तुत करते है यह 
लोक निर्माण कौ प्रक्रिया है । भगवान श्री कृष्ण जीवन का यथायथं प्रस्तुत 
करते हँ जो एक ओर मिठास से भरा हभ है तो दूसरी ओर वह्‌ कटुतिक्त 
भी कम नहीं है । भगवान राम काल प्रक्रिया को पुरुषाथं द्वारा बदलने 
का आह्वान करते है । इसलिए उनके राज्यकाल में वेतायुग होते हुए भी 
मानसिकं धरातल सतयुग के समान हो गया । सारी प्रकृति की गति ही 
१३००० वषं के लिए बदल गयी । “वेता भई सतजुग कौ करनी” 

त्रेतायां बतेमानायां कालः कृतसमोऽभवत्‌ । 
रामे राजनि धरमेज्ञे स्वंभूतसुखावहे ॥ 
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श्रीकृष्ण काल प्रक्रिया को परिवतित्त नहीं करते । वे सृष्टि को अपनी 
सहज गति से चलने देते है । काल प्रक्रिया मे अवरोध उतपन्न करे के 
स्थान पर वे उसमें गति ही देते ह । राम कहते है सृष्टि बदलो, कृष्ण कहते 
है दृष्टि बदलो । जब श्री रामभद्र सुष्टि बदलने फी बात करते है तब 
उसका उदेश्य दुष्टिपरिवतंन का विरोध नहीं है । दृष्टि बदलने कौ आवश्य- 
कता तो प्रत्येक युग मे है पर दृष्टि परिवतंन सामूहिक वस्तु नहीं है । 
प्रत्येक व्यक्ति से यह्‌ आशा नहीं की जा सकती कि वहु दुष्टि परिवतंन 
कर लेगा । अपितु संभावना यही है कि इस दृष्टि परिवतंन के नाम पर 
एक प्रकार की जडता आ सकती है । प्रत्येक स्वाथंपरायण व्यक्ति इस 
सिद्धान्त का दुरुपयोग कर सकता है । आज भी समाज में इस प्रकार की 
प्रक्रिया चल रही है । दरिद्र व्यक्तियों को तथाकथित अध्यात्मवाद यह्‌ 
समज्ञाने की चेष्टा करते है कि धन में कोई सुख नहीं है । यद्यपि इस प्रकार 
का उपदेश देने वाले स्वयं अपने लिए धन से प्राप्त होने वाली प्रत्येक 
सुविधा का उपयोग करना चाहते दँ । इस प्रकार का विरोधाभासी तथ्य 
लोगों के मन में उद्वेग मौर विद्रोह की सृष्टि कर देता है । दुष्टिकोण के 
परिवतंन के नामपर इस प्रकार कै मिथ्याचार का समथंन नहीं किया 
जाना चाहिए । गोस्वामी जी ने दरिद्रता मौर अभाव के दुःख को जाना 
था इसीलिए उन्होंने दरिद्रता को सबसे बडा दुःख बताया । “नहि दद्द 
सम दुख जग माहीं" मे उनकी स्वयं को अनुभूति बोल रदी थी इसीलिए 
वे रामराज्य का वर्णन करते हृए “नहि दस्र कोउ दुखी न दौना"” को 
बहुत महत्व देते है । गोस्वामी जी की मान्यता के अनुकूल आदशं समाज 
वही है जहां बहिरंग ओर आन्तर दोनों ही प्रकार को सम्प्चता विद्यमानं 
हो । सामाजिक परिवतंन के साथ दृष्टि परिवत॑न भगवान राम के आदशं 
के अनुकूल हे । सं 

क्या इसका तात्पयं यह्‌ है कि श्रीकरष्ण का दुष्टिवादी दशंन ठु 
है ? नहीं, एेसा कहना भगवान श्रीकृष्ण के प्रति अन्याय होगा । व्यक्ति 
भौर समाज के समक्ष एसे जटिल अवसर आति ह जब दृष्टिवाद हौ 
उसको रक्षा कर सकता है उसे सान्त्वना प्रदान कर स्क है । जीवन 
निर्माण की प्रक्रिया ही कुछ एेसी जटिल है कि सदा वही हीना संभव नही 
होता जिसे हम चाहते है । जीवन के समान मृत्यु भी अपरिहायं सत्य ह । 
पराभव पीड़ा ओर मृत्यु के क्षणों मे व्यक्ति इन घटनाभो क प्रति विशेष 
ष्टि का आश्रय लेकर ` ही शान्त भौर तटस्थ रह सकता हे । भगवान 


(० । 


कृष्ण के चरित में पग-पग पर यही सत्य मुखर हौ रहा है 1 बहिरंग दष्ट 


` से उनमें राग की पराकाष्ठा का दशन होता है । सत्य तो यह्‌ है कि उनके 


राग पक्ष ने ही जन-मन को अधिक सम्मोहित क्रिया है । वृन्दावन कौ रस- 
मयी लीलाणँ हदय को भावाभिभूत कर लेती हू । उनको चपल बाल लीलां 
एकं सलोने नटखट कन्हैया का वह्‌ रूप प्रस्तुत करती है जिस पर सारे ब्रन- 
वासी तो लटट्‌ थे ही भाज भी सरस हृदयो मे एक अनोखे भाव का सञ्चार 
कर देती है । उनका गायों के पीछे भागना, माखन चुराना, सखायो के 
साथ किया गया हास विलास क्या भूलने की वस्तु है ? फिर उनके सुरी 
का वह्‌ जाद्‌ जो मनुष्यो की तो बात ही वया पशु, पक्षी, जड, चेतन सभी 
को अपने स्नेह पाशमें बाध लेताहै। प्रेममयी गौपियों का वह्‌ समपंण 
जो लोकं ओर वेद की मर्यादाओों से ऊपर उठा हुआ ह जिनके चरण रज 
की कामना लोक पितामह ब्रह्मा करते ह इतिहास का अविस्मरणीय पृष्ठ 
है । उनका वह्‌ अनुपम रास-गोपियों के साथ नृत्य करते कृष्ण, उनका 
श्युगार करने वाले कृष्ण, मानवती गोपियो को पैसे पड़कर मनाने वाले 
कृष्ण को देखकर लगता है कि इन जेसा रागी संसार में हुआ ही नही, पर 
द्श्य परिवतंन होता है अक्रूर के साथ उनकी मथुरा कौ याता, बिदादका 
वह॒ दृश्य, किसे नहीं रुला देता । पर मथुरा में पटुंचते हौ क्यासे क्या हो 
गया ? कस वध के पश्चात्‌ वे नन्द बाबा को विदा कर देते है, आश्वासन देते 
ह पुनः ब्रज में लौटकर आने का । पर आश्वासन आश्वासन ही रहा । नन्द 
यशोदा का वात्सल्य गोपियों का समपंण बाल सहचरो का स्नेह कोई भी तो 
उन्हें लौटाने मे समथं नहीं होता । वह मधुमयी बंशी जिस पर विश्व 
विमोहित था फिर कभी नहीं बजी । सारा वणन पढते हुए भावुका का हृदय 
विदीणं होने लगता है 1 क्या आश्चयं यदि ब्रज रस के भावुकों ने इन 
कृष्ण की सत्ता को ही अस्वीकार कर दिया । उनके कृष्ण वृन्दावन को 
छोडकर एक पग भी नहीं जाते । 


वृन्दावनं परित्यज्य पादमेकं न गच्छति । 
उनके कृष्ण तो “मुरली वाले श्याम" ह-- 


हमारो मुरली बालो श्याम । 
बिनु मुरलो बन माल चन्द्रिका नहि पहिचानत नाम ॥ 
गोप रूप ब्रन्दाबन चारी ब्रज जन पूरन काम। 
याही सो हित चित्त बढ़ नित दिन दिन पल छिन जाम ॥ 
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नदी सुर गोबरधन गोकुल बरसानो बिधाम। 

नामरिदा्च दारिका मथुरा इनसो कंसो काम॥ 

उनकी यह अस्वीकृति रस ओर भाव राज्य के अनुकूल है । पर जीवन 
कौ यथार्थवादी विडम्बना भी यही है कि वहां हमारौ भस्वीकृति से कोई 
परिवित॑न नहीं होता । भावुक के भाव राज्य मे कृष्ण भले ही वृन्दावन 
कराएकक्षणकेलिएभोत्यागन करते हों इतिहास मे तो उन्होने व्रज का 
ठेसा त्याग किया कि लौटकर फिर गए ही नहीं । रसिको के दूसरे पक्ष ने 
इसमे विरह ओर प्रेम की प्रतिष्ठा की । सू बहाती हुई प्रतीक्षारत गोपियों 
्े प्रेम वर्णन से साहित्य धन्य हुभा । पर इसका दूसरा पक्ष है जीवन कौ 
वास्तविकता, संयोग के साथ वियोग अवश्यम्भावी है । प्रतिक्षण परिवतंन 
हो र्हा दै भौर उसमें किसी क्षण को बाघ रखने की चेष्टा व्यथं है \ भत्तीत 
कितना भी मधुर वथो न हो वह्‌ सकने से रहा उसकी स्मृति सुखद भी हौ 
सकती है भौर रुलाने वाली भौ पर केवल पुरानी स्मृति में डे रहना वत- 
मान के प्रति अन्याय है । वतंमान को सार्थकं करना व्यक्ति का कत्तव्य 
है । इसीलिए श्री कृष्ण मथुरा मे प्रतिक्षण व्यस्त ह उनके पास शत-शत 


कायं है । वे गोपियों के स्नेह की स्मत्ति अब भी कर लेते है उन्हे आश्वासन 


देने के लिए दृष्टिकोण को परिवतित करते के लिए अपने प्रिय सखा उद्धव 
को वृन्दावन भेजते हैँ । पर वे स्वय अतीत मे नहीं लौट सकते । वतमान 
मे वे प्री तरह संलग्न है उनके समक्ष गोपयां नहीं कुब्जा है 1 कुन्जा जो 
ह्र दृष्टि से गोपियो से भिन्न दै गोपियों क सौन्दयं कै स्थान पर उसके 
शरीर में टेढापन है । प्रेम ओर समर्थन कै स्थान पर वासना भौर उपभोग 
की कामना है । श्रीकृष्ण उसे सुन्दर बलाक स्वीकार कई लेते दै । गोपि 
की स्मृति में वे वतंमान की उपेक्षा नहीं कसते । वे विवाह करते हुए सम्बन्ध 
स्वीकार करते है पर एक विवाह उनके द्रितीय विवाह मे बाधकं नहीं ह । 
कहीं विवाह इसलिए स्वीकार कर लेते है क्योकि वह राजनैतिक आवृश्य- 
कता थी । सत्यभामा से विवाहं कसते हए उक समक्ष यही दष्टकं! 
मुख्य था ! द्वारिका में बहुवं शीय समाज विद्यमान था उसमे परस्पर म 
मेद, आशंकाएं ओर भय विद्यमान था । सत्यभाम के पिता को एेसा प्रतीत 
हमा कि श्रीकृष्ण उनसे प्रसन्न नहीं हं । श्रीकृष्ण ने किसी समय उनसे यहं 
अनुरोध किया था कि वे स्यमन्तक सणि उन्हे दे दे । वस्तुत्‌ः < मणि 

याचना क पोछे शन कृष्ण की प्रलोभन वृत्ति नही थ । = । 
कि उस पर अनेक लोगो की लोलुप दष्ट लम हई है । संब बचाने का 
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सबसे अच्छा उपाय यही था कि वह॒ एेसे व्यक्ति के पासं रहे जिसके प्रति 
विद्रोह का विचार अन्य लोग न कर सके । एेसी क्षमता कृष्ण मे ही थी 
उस समय सलाजित ने इसे अस्वीकार कर दिया । पर बाद में उन्हे लगा 
कि कृष्ण को उपेक्षा ठीक नहीं है ओर उन्होने अपनी कन्था सत्यभामा को 
स्वीकार करने का अनुरोध श्रीकृष्ण से किया । यदि कृष्ण इस सम्बन्ध को 
अस्वीकार कर देते तो उनकी आशंका ओर भी ट्ट हो जात्ती । अतः यह्‌ 
सम्बन्ध उन्होने स्वीकार कर लिया | विवाह्‌ में स्यमन्तकं मणि भी उपहार 
कैरूपमेंदी गई | पर कृष्ण को यह्‌ ज्ात्त था कि इस मणि के प्रति कितनी 
तीत्र भासक्ति सत्ाजित के मन में विद्यमान है । फिर यह्‌ भी आशंकाथी 
कि मणि ले लेने पर अनेक लोग यही कटेगे कि मणि के प्रलोभन से यह्‌ 
विवाह श्रीकृष्ण ने किया है जतः इस प्रकार की धारणां का निराकरण 
उन्होने उस मणि को लौटाकर किया | यह्‌ सब श्रीकृष्ण कौ यथार्थवादी 
व्यवहारिक दुष्टि का प्रमाण है ] इसी प्रकार भोमासुरके कारागार से 
मुक्त को गई सोलह हजार राजकन्यागों को स्वीकार कर लेना उनकी 
व्यापक ओर उदार दुष्टि का प्रमाण है । उन राजकन्याओं को समाज मे 
कोई भी अन्य व्यक्ति स्वीकार नही" कर सकता था | एेसी स्थित्ति मेँश्री 
कृष्ण ने उन्हं स्वीकार कर विलक्षण उदारता का परिचय दिया] उन 
राजकन्याओं ने भी अपने उद्धारक कन्दपं कमनीय कष्ण को पत्ति के रूप 
मे पाकर स्वयं को धत्य माना 

इस सन्दभ मे श्रीराम का स्मरण आना स्वाभाविक है । वे बहिरंग 
दृष्टि से देखने पर श्रीकृष्ण के समान अनुरागी नहीं प्रतीत होते । मदन 
मोहन सौन्दयं के होते हए भी वे चपल न लगकर गम्भीर प्रतीत होते है । 
वे स्वभाव से ही संकोची है पर अन्तम॑न में वे अनुराग को मूति है । सभी 
भाणियों के प्रति वे स्नेह गौर अपनत्व से भरे हए हँ । किन्तु उनके अनुराग 
मे भिन्नता है । श्री सीता कै प्रति उनका अनन्यानुराग अप्रतिम है । वे एक 
पत्नीत्रती ह मौर जब विशेष परिस्थितियों मे ' 'लोकाराधन तत्पर” श्रीराम 
को श्री सीता का परित्याग करना पडता है तब भी वे समग्र मन से उनके 
भरति ही जनन्य निष्ठ ह । यहां तक कि वे यज्ञ विधि मे आवश्यक होने पर 
भौ द्वितीय विवाह की कल्पना नहीं कर सकते । सीता की स्वणं प्रतिमा 
को हौ विधि पालन के लिए वरण करते है । उनके लिए अतीत की स्नेह- 
भरी स्मृतियांँ ही यथेष्ट ह । उन्होने अतीत को हृदय मेँ धारणं करते हुए 
भी वतंमान का सवंशेष्ठ सदुपयोग किया । अतीत उनके हृदय की निधि 
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थी किन्तु बहिरंग जीवन को उन्होने पूरी तरह से प्रजा कै संरक्षण मे 
सर्मपित्‌ किया । वे आदशंनिष्ठ है इसलिए वे ेसा कोई कायं नहीं कर 
सकते जिसमें सिद्धान्त से स्खलन प्रतीत हो 1 इसीलिए उनकी सारी प्रजा 
उनके चरित ओर आदशं से अनुप्राणित है 1 न केवल भगवान राम अपितु 
सारी प्रजा एक पत्नीव्रत के आदशं का पालन करती हुई अपने प्रमु के पथ 
की अनुगामिनी बनी-- 


एक नारि ब्रत रत सब स्रारी। 
ते मन वच छकृम पति हितकारी ॥ 


श्रीकरष्ण के अनुराग में भान्तरिक विराग का दशंन होता है । वे भात्म 
निष्ठ है । भगवान राम के विराग मे आन्तरिक अनुराग को रसवन्ती 
प्रवाहित हो रही है वे लोकनिष्ठ है । भगवान राम्‌ का लोकनिष्ठ होना 
साथंक है वर्योकि वे अपनी इच्छा के अनुकूल लोक निर्माण कर सकते है । 
अयोध्या से लेकर लंका तक किया गया उत्का अभियान सवत उनके 
आदशं की विजय का ध्वज वाहक बना । रामराज्य की स्थापना हुई पर 
पररन तो यह्‌ है कि यदि लोक या समाज परिवतित न हो सके उस समय 
व्यक्ति का क्या कर्तव्य है । इसे हम एक नन्हें दुष्टांत के द्वारा यों कह्‌ 
सकते है कि एक गृहस्थ के जीवन म यहं इच्छा तो स्वाभाविक हीहैकि 
सारा परिवार, स्तेह आदशं भौर एकता के भूत मे आबद्ध हौ ओर यदि 
एेसा हो सके तो कहना ही क्या है । पर यदि एसा सम्भव न हो भौर वे 
परस्पर ईर्ष्या, मात्सयं की भावना से भरे हए हो उस समय एक विवेको 
गृहपति क्या स्वयं को पीड़ा ओर पश्चात्ताप मेँ डालकर अपने भात्म-सुख 
को विनष्ट हो जाने दे । वस्तुतः दूये हम गृहपति का त्याग न कहकर 
अविवेक ही कह सकते ह । उस समय उसे एक संन्यासी की भति माचरण 
करना चाहिए । वह अपने आत्मानन्द नें स्थित रहकर ही स्वयं को सुरः 
क्षित रख सकता है । भगवान राम ने अपने आदशं के अनुकूल एक विशाल 
विश्व परिवार का निर्माण करिया । पर श्रीकृष्ण के समक्ष भिञ्च परिस्थिति 
थी । सारा समाज भौर देश कलहं ओर कट्‌ता की उस सीमा मे प्हुच 
चुका था जहां से उसका लौटना सर्वथा असंभव था । अतः एेसी स्थिति 
से अविचल श्रीकृष्ण अपने स्वरूप मे स्थित दिखाई देते ह । बर्हिरंग 
व्यवहार मे सतत पुरुषाथंरत होते हुए भी वे नियति का ८ स्वागत करते के 
लिए सहज भाव से प्रस्तुत है । भगवान रा की तुलना मे श्रृष्ण प्रारम्म 
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से ही सतत संपर्षो के बीच मे पलते हुए दिखाई देते हँ । उनका प्रकटय 
स्वयं विकट परिस्थितियों के बीच होता है । कंस के कठिन कारागार म 
बन्दी माता-पिता के समक्ष आविभूत होकर वे अपना संघषंशील रूप प्रकर 
करते ह । चमत्कारो का श्री गणेश. यहीं सेहो जाता है प्रहरी सो जाते 
है । कारागार के कपाट खुल जाते हँ भौर फिर अधंराति को वासुदेव की 
गोदी मे गोकुल तक होने वाली उनको यात्रा एक रहस्यमय काव्य का 
सृजन करती है । छः मास की अवस्था में ही पूतना कै प्राण लेकर अपनी 
अलौकिकत्ता का परिचय देते है । ब्रज पर आने वाली समस्त आपत्तियो 
को वे खेल-खेल में ही विनष्ट कर देते है । इन्द्रके द्वारा किए जाने वाले 
घोर जल वषंण के बीच गोवधंन को कनिष्ठिका उंगली पर उठाकर ब्रज 
को संरक्षण प्रदान करने वाले श्रीकृष्ण की क्लाकी किसे विस्मय विमुग्ध 
नहीं बना देती ! उनकी सारी लीला पग~पग पर भलौकिक चमत्कारो से 
भरी हुई है । पर यह्‌ केसा अदुभुत विरोधाभास है कि अलौकिक चमत्कारी 
श्रीकृष्ण लोकमानस के परिवतंन मे इस चमत्कार का प्रयोग नहीं करते । 


दूसरो ओर भगवान राम का प्राकट्य किसी विलक्षण परिस्थिति मे 
नहीं होता । वे सहज शान्त भाव से राजभवन में चक्रवर्तीं सम्राट्‌ के यहाँ 
प्रकट होते ह | उनको बाल्यावस्था संघषं शून्य है भौर कुल मिलाकर उनके 
चरित मे चमत्कारो को वह्‌ विलक्षण परम्परा नहीं दिखाई देती जैसी 
श्रीकृष्ण चरित मे पग-पग पर परिलक्षित होत्ती है पर उनका सबसे बड़ा 
चमत्कार था सारे जन मानस को परिवत्तित्त कर देना । दोनों चरित्रो मे 
दिखाई देने वाला यह्‌ अद्भुत विरोधाभास जीवन कै दो छोर को चता 
हे । नियति (भाग्य) ओौर पुरुषार्थं का संघषं बड़ा पुराना है । दोनों के पक्ष 
ओर विपक्ष मे बहुत कुछ कहा गया है मौर पुराण, इतिहास में दोनों ही 
सिद्धान्तो के पृक्ष मे दुष्टान्तों की कमी नहीं है । एेसा लगता है जैसे अनादि 
सृष्टि की ही भाति इन दोनों का संघषं सतत चलता ही रहता है । दिन 
भौर रावि के इन्दर में प्रकाश ओर अन्धकार क संघं मे कौन विजयी 
होता है यह्‌ निणंय देना सरल नहीं है । सूर्योदय को देखकर लगता दै 
मन्धकार पराजित हुभा- 


रबि मण्डल देखत लघु लागा । 
उद्य तासु त्रिभुवन तम भागा॥ 


पर सूर्योदय के बाद सूर्यास्त भी तो होता ही ै--इसे ह्म अन्धकार 
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की विजय कट्‌ सकते ह । एके की विजय ओौर दूसरे की पराजयं ५ 
ते क्या होने वाला है अतेः समाज ने स्वभावतः दोनों को व 
लिया है । वह दिन में कमं करता है सृजन, संघषं ओर संकल्प की पूति 
मे लग जाता है । पर रावि में निष्करियता भौर विश्राम भी एक सत्य है| 
दित हमे भांख खोलने कौ प्रेरणा देता हे तो राति नेव मूदने का सन्देश देती 
है । दोनों ही जीवनके दौ छोर है, पुरुषाथं यदि दिन है तो नियति रावि है। 
हमे दोनों के दुरुपयोग से बचना है 1 यदि दिन मे कोई निष्करियता गौर 
आलस्य मे समय व्यतीत करे भौर रात्रि को चिन्ताभं केभारसेसोन 
सके तो वह दोनो का दुरूपयोग कर रहा है! दिन में संसार कौ चिन्ता 
यदि कर्तव्य है तो रात्रि को सारी चिन्ताएटं छोड देना भी परमावश्यक है । 
अगवान राम दिन का स्वागत करते है तो श्रीकृष्ण राति का । रामराज्य ` 
म नियति की व्यवस्था समाप्त हो गई । काल कमं स्वभाव भौर गुण का 
चक्र सुष्टि मे चलता ही रहता है । | 
फिरत सदा माथा कर प्रेरा। 
काल कमं सुभाव गुन घेरा॥ 
किन्तु राम राज्य में उस पर विजय पा ली गई 
राम राज्य नमभगेस सुनु सचराचर जग माहि । 
काल कमं सुभाव गुन कृत दुख कार्हहि नाहि ॥ 

पर काल कमं स्वभाव ओर गुण का यह्‌ चक्र सवंदा के लिए समाप्त 
तो नहीं हो गया । राम राज्य की एकं विरोष अवधि के बाद सृष्टि पुनः 
अपनी ही गति से चल रही थी । द्वापर युग नियति की विजय का युग है । 
महाभारत मे पग पग पर काल्‌ आर नियति को अनिवायंता के सिद्धान्त 
का प्रतिपादन किया गया है1 जो अवश्यम्भावी है उसे टाला नहीं जा 
सकता } उसे शान्त मन से स्वीकार कर लेना ही सच्चा विवेक 0 
अविचलित मन से नियति को स्वीकार कर लेना श्री नियति पर विजय 
काही एक भिन्न मागं है। एक आक्रमणकारी को शक्ति दारा पराजित 
किया ही जाता है किन्तु बधिक के आक्रमण करो उसके प्रहार को हेसते 
हुए क्षेल लेने वाला वस्तुतः बधिकं को ही परास्त कर देता है । वयोकि 
त्तेधौ अय भौर कष्ट ही तो देना चाहता है । उसम असफ होने पर 
उसे विजय मे भौ पराजय का ही अनुभव होता है अतः श्रो कृष्ण कै 
चरि करो (नियति पर विजय का भिन्न मागं भी कहं सकते ह । उनका 
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नियतिवाद निष्क्रिय ओर असमथं व्यक्तियों का भाग्यवाद नहीं है। वे 
सतत पुरूषाथं ओर कमं को प्रेरणा देते हुये भी फल के विषय भं उदासीन 
रहने कौ प्रेरणा प्रदान करते ह । ठीक इसी तरह भगवान राम का 
परूषा्थवाद अहंकारी व्यक्तियों का मिच्याभिमान नहीं है। उनमें 
अहंकार का लेश भी नहींहै। वे भपनी सफलता को स्वयं के 
का परिणाम बता कर आत्म विज्ञापन नहीं करते। वे तो उसे गुरुजनों 
के आशीर्वाद ओौर सभी के सम्मिलित सहयोग का परिणाम मानते है ।- 
गर वशिष्ठ कुल पुज्य हमारे । 
इनको कृपा दनुज रन भारे ५ 


>< >< >€ 
तुम्हरे बल मै रावन मारो! 
तिलक विभीषन कहूं पुनि सारघों 

उपरोक्त वाक्यों मे उनके शील का परिचय प्राप्त होता है। इस 
तरह श्र राम ओर श्री कृष्ण का पुरुषाथंवाद मौर नियतिवाद उन दोषों 
से सवंथा शून्य है जो बहुधा इन वादियों में पाए जाते हैं| 

भगवान श्न कृष्ण का सारा अवतार काल संधषं ओर रोमांचक 
गाथाओं से भरा हुभा है । उपनिषदों का “चरेवेति" उनमें चरितार्थं हो 
रहा हँ । जन्म को बेला से लेकर लीला संवरण तक वे चलते ही रह । 
ुदधां का तो कोई अन्त नहीं । लगता है उनका कोई वषं युद्ध शून्य नहीं 
है । ब्रज मे तो दैत्य राक्षसो का आक्रमणं होता ही रहा पर मथुरा में ही 
कहां शान्ति रही । जरासन्ध ने ही अकेले मथुरा पर अठारह बार 
आक्रमण किया । सतह बार जरासन्ध को परास्त कर देने प्र भी 
अटारहवीं बार ॒वे पराजय स्वीकार कर लेते ह । अपनी जन्मभूमि ओौर 
राजधानी का परित्याग कर देने मे उन्हे कोई संकोच नहीं होता । वे 
` समुद्र तट पर जाकर दुर देश मे पुरवासियों के साथ बस जाते है । वे उस 
राजपूत टेक का परिचय नहीं देते कि लड़कर भले ही समाप्त हो जां 
पर पोछे नहीं हटगे। वे यह भी निणंय कर सकते थे किं कितना भी 
संधुषं क्यों न करना पडे अपनी जन्मभमि ओर राजधानी का त्याग नहीं 
करणे । पर उन्होने वह मागं चुना जो बहिरंग दुष्टि से भीरुता का मागं 
प्रतीत होता है । . 

किन्तु उनके चरित्र का यह भी अनोखा सन्तुलन है । ईश्वर के रूप 
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ने वे जरासन्ध को क्षण भर मे समाप्त कर सकते थे यह बात तो पने 
स्थान पर सत्य है ही पर लीला में वे एक भिन्न जीवन दर्शन प्रगट करते 
है । नई राजधानी का निर्माण स्वयं अपने आप मे अनुपम चमत्कार था । 
लगता है वे ऊपर से जितने कम॑योगी दिखाई देते ह भपने भन्तम॑न में 
वे उतने ही बडे संन्यासी ई! जन्मभूमि कौ अतुलनीय महिमा है पर 
संन्यासी की कौन सी जन्मभूमि, वह जहाँ जाकर रुक जाय वही उसका 
स्थान है । उसे एक स्थान पर सकना भी नहीं चाहिये । संन्यासी तो वही 
है जो आसक्ति का त्याग कर दे । उसमें देश काले व्यक्ति किसी के प्रति 
ममता ओर आसक्ति नहीं होती । सचमुच ही श्री कृष्ण के चरित में इन 
तीनों मे से किसी के प्रति आसक्ति नहीं है । वृन्दावन से मथुरा भौर वहां 
से द्वारिका मे जा बसना उनकी देश मे अनासक्ति का प्रमाण है। काल 
भौर व्यक्ति के प्रति उनकी अनासक्ति का दशंन होता है दारिका की 
अन्तिम लीला में । 


महषि दुर्वासा का मुनि मण्डली के साथ द्वारिका मे आगमन होता 
है । यह्‌ आगमन, काल भौर नियति का ही मागमन था । श्री ष्ण के 
पत के हृदय मे इन महात्माओं का उपहास उड़ाने का संकल्प उस्ता 
है । सन्तो कै प्रति भपार सम्मान की भावना रखने वाले भगवान कृष्ण 
के पुत्रों के मन में इस प्रकार के विचार विडम्बना की पराकाष्ठा है । 
श्री कृष्ण के चरित्र का अदुभृत विरोधाभास फिर हमारे सामने आता है । 
विवाह की ही भांति उनके पूरो की संख्या भी अद्भुत है । सोलह हजार 
एक सौ आठ रानियों मे उनके प्रत्येक रानी से दसदस्‌ परत उत्पन्न हुए । 
रानियों ओर पुत्रों की यह्‌ संख्या एक घोर गृहासक्त व्यक्ति जैसा श्न कृष्ण 
का चित्र हमारे मन में उपस्थित करती है । पर अन्तमंन में यहाँ भी वे 
सबकी मर से उदासीन है 1 रानियों कौ इस विशाल संख्या मे एक दूसरे 
के प्रति ईष्यप ओर कलह का भाव विद्यमान था । ङृष्ण अनेक रूप धारणं 
कर उन सभी को सन्तुष्ट करने का प्रयास करते है । पवो को लाई लड़ाते 
है । पर यह्‌ सब तो उनका वाह्य रूप था । मन्तर्मन मे वे सवंथा भनासक्त 
ये । कृष्ण सखा उद्धव के शब्दों मे श्री ष्ण ते अपने चरि केद्वारा 
सांख्य योग का स्वरूप प्रगट किया- 


भगवानपि विश्वात्मा लोकवेदपथानुगः । 
कामान्‌ सिषेवे दावेत्यामसक्तः सांल्यमास्थितः ॥१६॥ 





( २८ ) 


स्तिर्धस्मितावलोफेन वाचा 
चरित्रेणानवद्येन भीनिकेतेन चात्मना ॥२०।। 
इमं लोकममुं धैव रभयन्‌ सुतरां यदून्‌ । 
रेमे क्षणदया उत्तक्षणस्त्रीगणसौ हृदः ।२१।। 
तस्यवं . रममाणस्य संवत्सरगणान्‌ बहून्‌ । 
गृहमेधेषु योगेषु विरागः समजायत ॥२ २॥ 


(श्रीमद्‌भागवत तृतीय स्कन्ध ) 


(विश्वात्मा श्री भगवान ने भी! दवारिकापुरी मे रह कर लोक ओर 
वेद कौ मर्यादा का पालन करते हुए सब प्रकार के भोग भोगे किन्तु सांख्य 
योग की स्थापना करने -के लिए उनमें कभी आसक्त नहीं हुए ॥१६॥ 
मधुर मुस्कान, स्नेहमयी चितवन, सुधामयी वाणी, निर्मल चरित्र तथा 
समस्त शोभा भोर सुन्दरता के निवास अपने श्री विग्रह से लोक-परलोक 
भोर विशेषतया यादवों को आनन्दित किया तथा रावि मेँ अपनी प्रियाओं ` 
के साथ क्षणिक अनुरागयुक्त होकर समयोचित विहार किया भौर इस 
प्रकार उन्हें भौ सुख दिया । ॥२०-२१॥ इस तरह बहुत वर्षो तक 
विहार करते-करते उन्हें गृहस्थ आश्चम सम्बन्धी भोग सामग्रियों से वैराग्य 
हो गया । ॥२२॥) 


इन शब्दों मे श्रीमद्भागवत मेँ श्री कृष्ण के चरित्र की एक ज्ञाकी 
प्रस्तुत को गई है । उन्होने अपने पुतो के प्रति चाह जितने वात्सल्य का 
परिचय दिया हो अन्तमंन मेँ वे उनसे भी असम्पुक्त थे । अतः श्री कृष्ण 
के आश्रय से द्पित उनके पूतो के मन मे यदि उच्छृङ्खलता की वृत्ति 
आ गई तो इसमे कोई आश्चयं नहीं था । लगता है जैसे ईश्वर सृष्टि का 
दष्टामाल है भौर सृष्टि में रहने वाले प्रत्येक जीव ईश्वर के पूत होति 
हृए भो स्वच्छन्द आचरण का परिचय दे रहै है उसका ही एक लघु 
प्रतिरूप दारका की लीला में प्रस्तुत किया गया है । मानों इस लीला के 
दारा यह्‌ सिद्ध किया गया कि सुख भौर सन्तोष के लिए ईश्वर से सम्बद्ध 
होना ही यथेष्ट नहीं है । उसके निकटस्थ होते हए भी यदि व्यक्ति 
उच्छर्खल आचरण करे तो विनाश अवश्यम्भावी है । द्वारिका मे यही 
हमा । एकं दिन यदुवंश के कुछ उदृण्ड कुमार जाम्बवती नन्दन साम्ब को 
स्ती के वेश मे सजाकर ऋषियों के सामने ले गए | बनावटी नज्रता का 
अभिनय करते हए उन्होने ऋषियों से पूछा शस सुन्दरी के गभं से पु 


( रै ) 


का जन्म होगा अथवा पृ्ली का }' मुनि मण्डली इस उपहास से क्रुद्ध हो 
उठी । उन्होंने कहा "मूर्खो यह एक एसा मूसल पैदा करेगी जो तुम्हारे कुल 
का नाश करने वाला होगा ।' इस तरह नियति का यह्‌ दुदंमनीय रूप 
प्राट हुमा जिसने समग्र यदुवंश का विनाश कर दिया । सृजन के साथ 
विनाश अवश्यम्भावी है पर विनाश गौर मृत्यु भी भनेक रूपों मे आती 
है । एक व्यक्ति शान्त चित्त से भगवत्‌ चिन्तन करता हुमा शरीर का 
परित्याग करता है भोर एेसी मृत्यु की चारो भोर सराहना होती है। 
एक योद्धा रण क्षे मे किसी पवित्र उदेश्य के लिए अपना बलिदान कर 
देता है ओर लोक उसकी कीति का गायन करता है । पर यदुवंशियों का 
विनाश जिस रूप में हुभा उसमें निरथंकता को छोडकर सौन्दयं का लेश 
भी नहीं है । शायद ही इतिहास में किसी वंश का इतना निरथंक विनाश 
हुमा हो ! महाभारत काल में लड़ी जाने वाली सारी लडादयो मे कोई न 
` कोई उदेश्य था पर यदुवंश का विनाश तो एकं निरथंक संघषं को छोड 
मौर कुष्ठ था ही नहीं } प्रभास क्षे मे हवन पूजन के पश्चात्‌ सुरापान 
कर उन्होने जिस भाचरण हीनता का परिचय दिया वह्‌ अदुभुत है । सुरा 
पीकर वे उन्मत्त हो उठते ह ओर परस्पर एक दूसरे पर प्रहार करने लग 
जाते है । साम्ब के उदर से जो मूसल प्राप्त हुभा उसे नियति से बचने के 
लिए चूणं के रूप में समुद्र तट पर डाल दिया गया था । उससे उत्पत 
घास ही आज शस्त के रूप में एक दूसरे के विरुद्ध प्रमुक्त कीजा रही थी । 
मरने-मारने पर तुले हृए इन योद्धाओं के बुद्धिनाश का सवंशरेषठ प्रमाण 
तब मिला जब श्रीकृष्ण द्वारा रोके जाने पर इन योद्धाओं ने स्वयं उन 
पर भी आक्रमण कर दिया ओर तब स्वयं प्रभु कालात्मा बन कर उनके 
विनाश पर तुल गए । सारे यदुवंशियों का विनाश कुछ क्षणो मेदहीहो 
गया । सारे विश्व के इतिहास में मृत्यु का इतना भयावना भौर दुःखान्त 
नाट्य कभी नहीं खेला गया । निरुदेश्य मृत्यु की महागाथा को पद्कर 
करूणा कौ अपेक्षा ग्लानि का ही अधिकं बोध होता है । एेसा क्यो हुभा 
यह्‌ प्रश्न किसी भी सहृदय के मन में उठना स्वाभाविक है । श्रीमद्भागवत 
म इस प्रश्न का उत्तर देते की चेष्टा की गई है । महषि व्यास के अनुसार 
इस नियति में भी श्री कृष्ण का संकल्प कायं कर रहा था । निम्नलिखित 
श्लोकों मे वही व्याख्या प्रस्तुत की गई है-- 
कृत्या दैत्यवधं कृष्णः सरामो यदुभिव्‌ तः । 
सुवोऽवतार यद्‌ भारं जविष्ठं जनयन्‌ कलिम्‌ ॥१। 


( 


ये कोपिताः सुबहु पाण्डुसुताः सपत्नै- 

दद्यूत हैलनक च ग्रहणादिभिस्तान्‌ 
कृत्वा निमित्तमितरेतरतः समेतान्‌ 

हृत्वा नृपान्‌ निरहरत्‌ क्षितिभारभोशः ॥२॥ 
भर॒ भार राज पृतना यदुभिनिरस्य 

गुप्तः स्वबाहुभिरचिन्त यदश्रमेयः । 
सन्येऽवनेननु गतोऽप्यगतं हि भारं 

यद्‌ यादवं कुलमहो मविषहयणास्ते ।\३॥ 
नैवान्यतः परि षवीऽस्य भवेत्‌ कथंखि- 

न्मसंश्रयस्य विभवोल्हनस्थ नित्यम्‌ । 
अन्तः कलि यदुकुलस्य विधाय वेणु- 

स्तम्बस्य बह्भिमिव शान्तिसुपेमि धाम ।\४॥\। 
एवं व्यद्ितो राजन्‌ सत्यस्तंकत्परदश्यरः । 

शापव्याजेन विप्राणां संजहे स्वकूलं विभः ।५॥ 


व्यासनन्दन भगवान श्री शुकदेव जो कहते ह-- 


परीक्षित ! भगवान श्री कृष्ण ने बलराम जी तथा अन्य यदुवंशियों 
के साथ मिलकर बहुत से दैत्यों का संहार किया | तथा कौरव ओर 
पाण्डवो मे भी शीघ्र मार-काट मचाने वाला अत्यन्त प्रबल कलह उत्पन्न 
करके पुथ्वी का भार उतार दिया ।॥१॥ कौरवों ने कपट्पूणं जुरे से 
तरह-तरह के अपमानों से द्रौपदी के केश खींचने आदि अत्याचारोंसे 
पाण्डवो को अत्यन्त क्रोधित्त कर दिया था । उन्हीं पाण्डवों को निमित्त 
बनाकर भगवान्‌ श्न कृष्ण ने दोनो पक्षों में एकल हुये राजाओं को मरवा 
डाला भीर इस प्रकार पृथ्वी का भार हल्का कर दिया ॥|२॥ भपने 
बाहुबल से सुरक्षित यदुवंशियों के द्वारा पृथ्वी के भार-- राजा मौर उनको 
सेना का विनाश करके प्रमाणों के द्वारा ज्ञान के विषय न होने वाले 
भगवान श्री कृष्ण ने विचार किया कि लोक दुष्टि से पृथ्वी का भार दुर 
हो जाने पर भी वस्तुतः मेरी दृष्टि से अभी तक दुर नहीं हुभा क्योकि 
जिस पर कोई विजय नहीं प्राप्त कर सकता वह्‌ यदुवंश अभी पृथ्वी पर 
विद्यमान है ॥३॥ यह्‌ यदुवंश मेरे आश्रित है ओर हाथी, घोडे, जनबल, 
धनबल आदि विशाल वभव के कारण उच्छृद्कल हो रहा है अन्य किसी 
देवता भादि से भी इसकी किसी प्रकार पराजय नहीं हो सकती 1 बांस के 


( ३१. 


वन मे परस्पर संघषं से उत्पन्न अग्नि के समान इस यदुवंश मे भी परस्पर 
कलह खडा करके मेँ शान्ति प्राप्त कर सक्गा ओर उसके बाद अपने धाम 
ने जाङधगा ॥४॥ राजन्‌ भगवान सवं शक्तिमान. भौर सत्य संकल्प है । 
उन्हनि इस प्रकार अपने मन में निश्चय करके ब्राह्मणों के शापं के बहाने 
अपने ही वंश का संहार कर डाला ॥१५॥ 


इन श्लोकों में श्री कृष्ण कौ अनासक्ति भोर तटस्थ दृष्टि का बड़ा 
उदार चिन्र सामने आता है । अपने विरोधियों को पुथ्वी का भार समञ्च 
कर उन्द मिटाने का संकल्प करना तो सरल ह पर अपने. ही स्वजनों को 
पुथ्वी का भार समञ्च कर उन्हे भी मिटा देने का संकल्प वैराग्य की 
पराकाष्ठा है 1 अपने स्वजनो का दोष या तो व्यक्ति को दिखाई ही नही 
देता है, यदि कदाचित्‌ दिखाई भी दे तो उसे दण्ड के स्थान पर बचाने 
का ही मन होता है । पर कृष्ण में न्यायवृत्ति कौ पराकाष्ठा है । वे भपने 
समाजको ही नहीं पुं को भी भार के.रूप में देखते है । अतः उन्होने 
समत्व की पराकाष्ठा का परिचय देते हुए निद॑य दण्ड को व्यवस्था की । 
लगता है वे इस विनाश को कोई आदशंवादी पुट नहीं देना चाहते थे । 
म॒त्यु का उन्होने उसके समग्र भयावने रूप के साथ आह्वान किया । यदु 
वंशियों का पारस्परिक संघषं स्व॑था निरुहेश्य भौर निरर्थक था । न उसमें 
धर्म अधमं का प्रश्न था ओौरन तो न्याय अन्याय का ओर यह्‌ अंतरंग 
दुष्ट से ठीक ही था । जीवन की सार्थकता भौर उदेश्य तो ईश्वर कौ 
उपलब्धि है । यह तो यदुवंशियों के दुर्भाग्य की पराकाष्ठा थी कि उन्होने 
श्रीकृष्ण को पा लेने के बाद भी स्वयं को उस योग्य सिद्ध नहीं किया । 
वे कृष्ण को पाकर गर्वलि ओर उच्छृङ्खल बन गए । भक्तो कौ नम्रता 
के स्थान प्र उनमें मदान्धता आ गई । इसलिए इस महान्‌ आदशं का 
इतना दुरुपयोग करते के बाद किसी आदशं के लिए मरूमिटने का कोर 
मथं ही नहीं था । यदुवंशियों मे उद्धव ही इसके अपवाद थे । उन्होने 
सच्चे अर्थो मे श्री कृष्ण की भक्ति प्राप्त की थी । इसलिए उन्हं श्री दृष्ण ने 
बदरिकाश्रम जाने की आज्ञा प्रदान की । 


किन्तु इस सवंनाश का पटाक्षेप तब्‌ भौर भी करुण हौ उठता है जब 


अर्जुन जैसा धनुधंर योद्धा यदुवंश भौर स्तयो की भी रक्षा नहीं कर 
पाता । महाप्रयाण के पूवं श्री कृष्ण ने अर्जुन को यह सन्देश पटुबाया "1 
कि वह्‌ अवशिष्ट यदुवंशियों के साथ सम्पत्ति सौर स्तियों को सुरक्षित 
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हस्तिनापुर ले जायं क्योकि कुष ही दिनो में समुद्र के वारा दारिका पुरी 
नष्ट हो जाएगी । अजुन जब द्वारिका के अवशिष्ट लोगों को लेकर 
हस्तिनापुर कौ ओर लौट रहा था तब मागं मे जंगली लोगों ने उसे घेर 
लिया । किन्तु गाण्डीवधारी भपनी धनुष कौ डोरी तक न चदा सुका | 
उसकी आंखों के सामने सम्पत्ति ओर स्तयां लूट ली गई । व्यथा ओर 
पीड़ा से भरा अजुन रो पड़ा अपनी असमथंता पर । रोते हुए उसने धमं 
राज युधिष्ठिर के समक्ष जिन शब्दों मे इस घटना का वर्णन किया वह्‌ 
किसी भी सहृदय को रुलाए बिना नहीं मानता । उसे एक-एक करके श्री 
कृष्ण की लीलाओं का स्मरण आ रहा था । अपने प्रति किए गए उनके 
अमित उपकारो को यादतोउसेआहोरहीथी पर उसे लगताथा कि 
उसका वह्‌ प्राण सखा भीतर से इतना निम॑म ओर विरागी होगा इसे वह्‌ 
कभी न जान पाया । महाभारत के महायुद्ध मे विजय दिलाने वाला 
उसका सखा उसे इस बुरी तरह पराजित भी करा सकता है यह उसकी 
कल्पना से बाहर था । लज्जा ग्लानि व्यथा की वह्‌ मूति बन गया । उसे 
जीवन भार लगने लगा । श्रीमद्भागवत में इसका बड़ा ही करुण चित् 
प्रस्तुत किया गया है । 
बचितोऽहं महाराज हरिणा बन्धुरूपिणा । 
येन मेऽपहतं तेजो देवविस्भापनं महत्‌ ।\५॥ 
यस्य क्षणवियोगेन लोको हयप्रिय दशनः । 
उक्थेन रहितो हयेष भृतक प्रोच्यते यथा ॥६॥। 
यत्संभयाव्‌ द्ुपदगेह॒मुपागतानां 
राज्ञां स्वयंवरमुखे स्मरवुमं दानाम्‌ । 
तेजो हतं खलु मयाभिहतश्च मत्स्यः 
संजीकृतेन धनुषाधिगता च कृष्णा ।(७।। 
यत्संनिधावहमु खाण्डव भरन येऽदा- 
भिरं च सामरगणं तरसा विजित्य । 
लब्धा सभा मयङ़ृताद भृत शिल्प माया 
दिग्भ्योऽहरन्नृपतयो बलि मध्वरे ते ॥८॥! 
यत्तेजसा नृप शिरोऽड़ि महन्मखा्थं 
आर्योऽनुजस्तव गजायुतसत्ववीर्थः । 
तेनाहृताः प्रमथनाथमखाय भूपा 
यनमोचितास्तदनयन्‌ बलिमध्वरे ते ॥।६॥ 


( ३३ ) 


वल्यास्तवाधि मखक्लप्तमहाभिषेक- 

श्लाधिष्ठचारुकबरं कितवः सभायाम । 
ष्टं विकोयं पदयोः पतिताधुमुख्या 

यस्तस्स्त्रियोऽकृत हतेश विमुक्तकेशाः ।१०॥ 
यो नो जुगोप बन मेत्य दुरन्त कृच्छाद्‌ 

दर्बाससोऽरिविहितादयुताग्रभुगयः । 
शाकाल्न शिष्ट मुपयुज्य यतस्त्रिलोकीं 

तृप्ताममंस्त सलिले विनिमग्नसङ्कः ॥११॥ 
यत्तेजसाथ भगवान्‌ युधि शलपाणि- 

विस्मापितः सगिरिजोऽस्त्र मदान्निजं मे । 
अन्येपि चाहममुनेव कलेवरेण 

प्राप्तो महेन्द्रभवने महदासनाधंम्‌ ॥१२॥ 
तत्रव मे विहरतो भुजदण्ड युगम 

गाण्डीबलक्षण मरातिवधाय देवाः । 
सेन्द्राः धिता यदनुभावितमाजमीढ 

तेनाहमद्य मुषितः पुरुषेण भूम्ना ॥१३॥ 
यब्बान्धवः कुः रुवलान्धिमनन्तपार- 

मेको रथेन ततरेऽहमतायंसत्वम्‌ । 
प्रत्याहूतं बहू धनं च भया परेषां 

तेजास्पदं मणिमयं च हूतं शिरोभ्यः ॥१४॥ 
यो भीष्म कणं गुरुशल्य चमूष्वदश्च - 

राजन्यवयंरथमण्डलमण्डितासु । 
भग्रचरो मम विभो रथयुथपाना- 

मायुमंनांसि च दृशा सह ओज आच्छंत्‌ ॥१५॥ 

दोष्षु मा प्रणिहितं गुरुभीष्म कर्णं -- 

नप्तुत्रिगतंशलसेन्धवबाद्भिकाद्यः। 
अस्त्राण्य मोघ महिमानि निरुपितानि 

नो पस्यृशुन्‌ हरिदास मिवा सुराणि ॥१६॥ 
सौत्ये वतः कुमतिनाऽऽत्मद ईश्वरो मे 

यत्पादपद्ममभवाय भजन्ति भव्याः । 
मां भान्तवाह्यरयो रथिनो भुविष्ठं 

न प्राहरन्‌ यदनुभाव निरस्त चित्ताः ।१७॥ 
द 
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नर्माण्णुदाररुचिरस्मितशोभितानि 
हे पाथं हऽजंन सखे कुरुनन्दनेति । 
संजत्पितानि नरदेव हदिस्पशानि 
स्मर्तृलंठन्ति हयं मम माधवस्य ॥१८॥ 
शय्यासनाटनविकत्यनमोजनादि- 
ष्वेक्याद्यस्य ऋतवानिति विप्रलब्धः । 
सख्युः सखेव पित्रवत्तनयस्य सर्वं 
सेहे महान्महितया कुमते रघंमे ।\१६॥ 
सोहुं नृपेन्द्र रहितः पुरुषोत्तमेन 
सख्या प्रियेण सुहूदा हदयेन शन्यः । 
अध्वन्यरक्रम परिग्रहमद्धः रक्षन्‌ 
गोपेरसडिरबलेव विनिजितोऽस्मि ॥२०॥ 
तद्रे धनुस्त इषवः स रथो हयास्ते 
सोऽहं रथी नृपतयो यत आनंमन्ति । 
सवं क्षणेन तदभूदसदीशरिक्तं 
भस्मन्‌ हतं कुहकरादढमिवोप्तसूष्याम्‌ ।।२१।। 
अजुन बोले- महाराज ! मेरे ममेरे भाई अथवा अत्यन्त घनिष्ट मित्र 
काखूपधारण कर श्री कृष्ण ने मुञ्ञे ठग लिया । मेरे जिस प्रबल पराक्रम 
से बड़े-बड़े देवता भी आश्चयं मं ङब जाते थे उसे श्री कृष्ण ने मुञ्ञसे 
छन लिया ॥५॥ जैसे यह्‌ शरीर प्राण से रहित होने पर मृतक कहलाता 
ह, वैसे ही उनके क्षण भर के वियोग से यह संसार अप्रिय दीखने लगता 
है ॥६॥ उनके आश्रय से द्रौपदी स्वयंवर मे राजा दुपद के घर आए हृए 
कामोन्मत्त राजाओं का तेज मने हरण कर लिया, धनुष पर बाण चदा 
कर मत्स्य वेध किया ओर इस प्रकार द्रीपदी को प्राप्त किया था ॥७॥ 
उनके सानिध्य मात्र से मैने समस्त देवताओं के साथ इन्द्र॒ को अपने बल 
से जीत कर अग्निदेव को उनकी तृप्ति के लिए खाण्डव बन कर दान कर 
दिया ओर मय दानव की निर्माण की हुई अलौकिक कला कौशल से युक्त 
मायामयी सभा प्राप्त की भौर पके यज्ञ मे सब ओर से आ-आकर 
राजाओं ने अनेकों प्रकार को भेटे समपित कीं ॥।०।॥ दस. हजार हाधियो 
की शक्ति भौर बल से सम्पन्न आपके इन छोटे भाई भीमसेन ने उन्हीं की 
शक्ति से राजाओं के सिर पर पैर रखने वाले अभिमानी जरासन्ध का 
` वध किया. था । तदनन्तर उन्हीं भगवान. ने उन बहुत से राजामों को 
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मुक्त किया जिनको जरासन्ध ने महाभेरव यज्ञ मे बलि चढ़ाने के लिए 
बन्दी बना रक्खा था । उन सब राजाओं ने भापके यज्ञ मेँ अनेकों प्रकार 
` के उपहार दिए थे ॥६॥ महारानी द्रौपदी राजसूय यज्ञ के महान्‌ अभिषेक 
से पवित्र हुए अपने उन सुन्दर केशों को जिन्हँ दृष्टो ने भरी सभामें 
छूने का साहस किया था, बिखेर कर तथा आंखों में मसू भर कर जन 
श्री कृष्ण के चरणों मे गिर पडी, तब उन्होने उसके सामने उस घोर 
अपमान का बदला लेने की प्रतिज्ञा करके उन धूर्तो की स्त्रियों कौ एेसी 
दशा कर दी किं वे विधवा हो गदं भौर उन्हुं अपने केश भपने हाथों खोल 
देने पड़े ॥ १० वनवास के समय हमारे बेरी दुर्योधन के षड्यन्त्र से दस 
हजार शिष्यो को साथ बैठाकर भोजन करने वाले महष दुर्वासा ने हमें 
कठिन संकट में डाल दिया था, उस समय उन्होने द्रौपदी के पा मे बची 
हुई शाक की एक पत्ती काही भोग लगाकर हमारी रक्षा की । उनके 
एेसा करते ही नदी मे स्नान करती हई मुनि मण्डली को एेसा प्रतीत हुभा 
मानों उनकी तो बात ही क्या सारी तिलोकी ही तृप्त हो गई है ॥११॥ उनके 
प्रताप से मेने युद्ध मे पावंती सहित भगवान शंकर को भाश्चयं मे डाल 
दिया तथा उन्होने मुञ्चको अपना पशुपत नामक भस्त दिया, साथही 
दूसरे लोकपालों ने भी प्रसन्न होकर अपने-अपने भस्त्र मुज्ञे दिए भौर तो 
भर उनको कृपा से मै इसी शरीर से स्वगं मे गया ओौर देवराज इन्द्र कौ 
सभा में उनके बराबर आधे भासन पर बैठने का सम्मान मेने प्राप्त किया 
॥१२॥ उनके आग्रह्‌ से जन मेँ स्वगं मे ही कुठ दिनो तक रहं गया, तब 
इनदर के साथ समस्त देवताओं ने मेरी इन्दं गाण्डीवं धारण करने वाली 
भुजां का निवातं कवच आदि दत्यो को मारने के लिए आश्रय लिया । 
महाराज ! यह सब जिनकी महती कृपा का फल था उन्हीं पुरुषोत्तम 
भगवान श्री कृष्ण ने आज मुदे ठग लिया ॥१३॥ 
महाराज ! कौरवो की सेना भीष्म, द्रोण आदि अजेय महामल्स्यो से 
पूणं अपार समुद्र के समान कठिन थी, परन्तु उनका आश्रय ्रहूण करके 
अकेले ही रथ पर सवार हो मँ उसे पार कर गया, उन्हीं की सहायता से, 
आपको याद होगा मैने शत्‌ से राजा विराट का सारा गोधन तो वापस 
ले हो लिया, साथ ही उनके शिरो पर से चमकते हए सणिभय । 
अंगों के अलंकार तक छीन लिए ॥१४॥ भाई जी । कौरवो कौ सेना भीष्म, 
कणं, द्रोण, शल्य तथा अन्य बड़-बड़ राजाओं मौर क्षविय वीरो के रथों 
ते शोभायमान थी । उसके सामने मेरे भगे-भागे चलकर वे भपनी दृष्टि 
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से ही उन महारथौ यूथपतियो को आयु, मन, उत्साह भौर बल को छोन 
लिया करते थे ॥१५॥ द्रोणाचायं, भीष्म, कणं, भूरिश्रवा, सुशर्मा, शस्य 
जयद्रथ ओर बाह्लीक भादि वीरो ने मृ्ञ पर अपने कभी न चूकने वाते 
अस्त चलाए थे, परन्तु जेसे हिरण्यकश्यपु आदि दैत्यों के अस्त्र-शस्त 
भगवद्‌ भक्त प्रट्लाद का स्पशं नहीं करते थे, वैसे ही उनके अस्त-शस्त 
महे छ्‌ तक नहीं सके । यह श्री कृष्ण के भुजदण्डो की छतशछाया मे रहने 
का ही प्रभाव था ॥१९॥ श्रेष्ठ पुरुष संसार से मुक्त होने के लिए जिनके 
चरण कमलो का सेवन करते है, अपने आप तक को दे डालने वाते उन 
भगवान को मुञ्च दुबुद्धि ने सारथि तक बना डाला । अहा ! जिस समय 
मेरे घोडे थक गए थे भौर मे रथ से उत्तर कर पृथ्वी मे खडा था, उस 
, समय बड़-बड़ महारथी शतु भी मुञ्ञ पर प्रहार न कर सके क्योकि श्री 
कृष्ण के प्रभाव से उनकी बुद्धि मारी गयी थौ ॥१७॥ महाराज ! माधव 
के उन्मुक्त ओर मधुर मुस्कान से युक्त विनोद भरे एवं हूदयस्पर्शी वचन 
मोर उनका मुक्षे पाथं, अर्जुन, सखा, कुरुनन्दन आदि कहकर पुकारना, 
मुके याद आने पर मेरे हृदय मे उथल-पुथल मचा देते है ॥१८॥ सोने, 
बैठने, टहलने ओर अपने सम्बन्ध मेँ बड़ी-बड़ी बातें करने तथा भोजन 
आदि में हम प्रायः एक साथ ही रहा करते थे किसी-किसी दिन भै व्यंग्य 
से उन्हे कह बेठतां “मित्र | तुम तो बड़े सत्यवादी हो । उस समय भी वे 
महापुरुष पनी महानुभवता के कारण, जैसे मित अपने मित्त का ओर 
पिता अपने पुल का अपराध सह लेता है, उसी प्रकार मुज्ञ दुबृद्धि के 
मपराधों को सह लिया करते थे ॥१६॥ महाराज ! जो मेरे सखा, प्रिय 
मित्र, नहीं-नहीं मेरे हृदय ही थे उन्हीं पुरुषोत्तम भगवान से मेँ रहित हो 
गया ह । भगवान की पत्नियों को द्वारिका से अपने साथ ला रहा था 
परन्तु मागं में दुष्ट गोपो ने मुशे एक अबला की भाति हरा दिया ओर 
मे उनकी रक्षा न कर सका ॥२०॥ वही मेरा गाण्डीव धनुष है, वे ही 
बाणहै, वही रथ है, वही घोड़े हं भौर वही मेँ अजुन हं जिसके सामने 
बड़े-बड़ं राजा लोग सिर जुकाय करते ये। श्वी ङ्ृष्ण के बिना ये सब 
एक हीक्षणमें नहीं के समान सार शून्य हो गए ठोक उसी तरह जेसे 
भस्म मं डाली हुई आहूति कपट भरी सेवा ओर ऊसर मे बोया गया बीज 
व्यथं जाता है ॥२१॥ 

पर इस कठिन व्यथा के क्षणों के बाद अचानक अजुन का हृदय 
प्रशान्त हौ गया महाभारत के युद्ध मे उपदिष्ट गीता के ममं को आज 
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वहु परी तरह समक्ष गया । विशेष परिस्थिति में श्रुत उस उपदेश को उस 
समय केवल सार रूप में उसने आज्ञा पालन के रूप में ही लिया था । वह्‌ 
तात्कालिक आज्ञा थी “मामनुस्मर युद्धाच'" लडो । भाज उसे यह्‌ प्रत्यक्ष 
दिखाई देने लगा कि युद्ध मेंश्री कृष्णने जो उपदेश वाणी के माध्यमसे 
दिया था उन्होने अपने समग्र चरित्र क माध्यम से उसे व्यवहारिक रूप 
मे चरिताथं कर दिखाया । श्री कृष्ण का सारा जीवन ही गीता की सच्ची 
व्याख्या है । गीता का ममं दूने वालों को गीता का वास्तविक उदेश्य 
समङ्चने के लिए केवल गीता के श्लोकों का आश्चरय न लेकर उनके 
चरित्र के माध्यम से हूदयगंम करना चाहिए । कठिनततम पीडा के इन 
क्षणो मे गीता का ज्ञान साथंकं हुआ । अजुन सच्चे अर्थो मे मोह्‌ मुक्त 
हो गया । 

दूसरी ओर भगवान राम के जीवन दशन ओर चिरि मे यहां भौ 
भिन्नता है । देश काल ओर व्यक्ति के प्रति वे अनासक्त होते हुये भी 
उदासीन नहीं है । श्ची कृष्ण के मथुरा त्याग को तुलना हम भगवान राम 
के अयोध्या त्याग से कर सकते हैँ । मथुरा के त्याग में परिस्थितियों कौ 
जो बाध्यता है अयोध्या के परित्याग में उसका सवंथा मभाव है । यहां 
तो पिता जी कै वचनो की रक्षा के लिए वे स्वेच्छा से अयोध्या के वैभव- 
विलास का परित्याग कर देते ह । उस समय की सारी परिस्थितियां उनके 
अनुकूल थीं । वे बड़ी सरलता से अयोध्या के राज्य पर अधिकार कर 
सकते ये] सारी प्रजा उनके पक्ष मे थी स्वयं महाराज दशरथ की भी 
यही मभिलाषा थी । किन्तु धमं के लिए बड़ से बडा त्याग भौ श्री राम 
के चरित्र का अंग है । उन्हँ लगता है लोक कल्याण के लिए उससे अच्छा 
कोई सुभअवसर नहीं हो सकता । उन्हे मा को इस आज्ञा पालन करने मे 
अपरिमित प्रसन्नता हुई । 

मुनिगन भिलनु बितेषि बन सबहि भांति हित मोर । 
तेहि महं पितु आयसु बहुरि संमत जननी तोर ॥ 
भरतु प्रान प्रिय पार्वहि राज्‌ । 
बिधि सब बिधि मोहि भनसुख आज्‌ ॥ 

कैकेयी अम्बा के हृदय मे मन्थरा ने अनेक कुशंकामों की सुष्टि कर 
दी थ इसीलिए उन्होने श्री भरत के राज्य को सुस्थिर बनाने के लिए दो 
वरदान मागे । उन्हे यह्‌ भय था कि श्री भरत को राज्य दिए जाने पर 
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यदि राम अयोध्या में रहै तो सम्भव है भरत को संकोच का अनुभव हो 
या प्रजा ही श्री राम के पक्ष में विद्रोह बन जाय । अतः भरत के राज्या- 
भिषेक से पहले ही राम को वन चले जाना चाहिए । 


होतु प्रातु मुनि बेष धरि जौँ न रामु बन जाहि । 
मोर मरनु राउर अजस नृप समुकषिभ मन माहि ॥ 


मुनि वेष" मे वन भेजने का आग्रह भी सोहेश्य था । कैकेयी को लगा 
हौ सकता है महाराज श्री दशरथ श्री राम के साथ वन में भी राज्य 
सामग्री मेज दं भौर वहाँ राम अपने बाहुबल से एक नया राज्य स्थापित 
कर लें । यह राज्य अयोध्या का प्रतिद्रन्दी बन कर भविष्य भे भरत 
राज्य के लिए संकट बन सकता है । भरत राज्य को निष्कंटकं रखने के 
लिए ही यह उनकी दूरगामी योजना थी । भगवान राम का मन इन 
कुशंकाओं से शून्य था अत्तः माँ की आशंका को मिटाने के लिए उन्होने 
तत्काल मुनिवेष धारण कर लिया । राज्य वैभव श्युंगार सभी का परि. 
त्याग कर देने के बाद भी धनुष बाण का न परित्याग करते हुए उन्होने 
अपने जोवन दर्शन का ही परिचय दिया । साधारणतया मुनिवेष से धनुष 
नाण कौ कोई संगति न थी पर भगवान राम अपनी अनासक्ति की सीमाओं 
को स्पष्ट कर देते है । व्यक्तिगत स्वाथं भौर सत्ता के लिए वे उदासीन 
रहेगे किन्तु लोक कल्याण से उदासीनता उन्हे स्वीकार नहीं है । उन्होने 
मुनिवेष मां की भाशंकाभों को दुर करने के लिए ग्रहण किया था । इसी 
साराथं मे उन्होने इसका प्रयोग भी किया | विश्व इतिहास का सबसे 
बड़ा युद्ध राम रावणोरयुद्ध राम रावण योरिव" उन्होने मुनिवेष में लड़ा । 
अधमं अन्याय मौर अत्याचार से लोक का संरक्षण वे अपना सबसे बडा 
कत्तव्य मानते है | ्‌ 

इतना हौ नहीं अयोध्या के राज्य के प्रति उनकी अनासक्ति भी भिन्न 
प्रकार कौ है । इसीलिए वन में रहते दए भौ वे अयोध्या की स्मृति से. 
व्याकुल हो जाते है । | 


जब जब राम अवघ सुधि -करहीं । , ` 
तब तब वारि विलोचन भरहीं ॥ 
सुभिरि मातु पितु परिजन भाई । 
भरतु सनेहु सीलं भिका ॥ 
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कपा सिधु प्रिय होहि वृखारी । 
धीरजु धरहि कुसमउ विचारी ॥ 


सका स्पट तात्पयं यही है कि वे सत्ता से अनासक्तं होते हुए भी 
स्नेह के प्रति अनासक्त नहीं है । अयोध्या की भूमि गौर वहाँ के निवासियों 
से उन्हँं अगाध स्नेह है । इसोलिए वे देश के एक छोर से दूसरे छोर तक 
पैदल परिश्रमण करते हुए भी अयोध्या की स्मृतियों को सपने मन से 
संजोए रहते ह । लंका विजय के पश्चात्‌ श्री अवध की पावन भूमिम 
प्रविष्ट होते ही पुष्पकारूढ श्री रामभद्र पुलकित हो उठते ह । उनको 
आंखों से अश्रु छलक उठता है । वे अपने सहचर मितं को अपनी जन्म 
भमि की महिमा सुनाते हुए भावाभिभूत हो उस्ते ह । स्वणंमयी लंका 
की तो बातत ही क्या वैकुण्ठ का वैभव भी उन्हे जन्मभूमि की धूल के 
सामने अल्प प्रतीत होता है । ६ “ 


सीता सहित अवध कहु कीन्ह कृपाल प्रनाम । 
सजल नयन तन पुलकित पुनि पुनि हरषित राम ॥ 
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कपीस अंगद लंकेसा। 
पावन पुरी रुचिर यह देसा ॥ 
जदयपि सब बेक्‌ठ बखाना। 
बेद पुरान बिदित जगु जाना॥ 
अवधपुरी सम प्रिय नहि सोऊ। 
यह ॒भ्रसंग जानष् कोड कोऊ! 
जन्म॒ भूमि भम पुरी सुहावनि। 
उत्तर दिसि बह सरज्‌ पावनि ॥ 
ज्ञा भञ्जन ते बिनहि प्रयासा । 
मम समीप नर पावहि बसा॥ 
अति भिय मोहि इहां के बासी।. 
भम धामदा पुरी सुख ` रास ॥ 
हरषे सब कपि सुनि प्रभु बानी । 
न्य अवध जो राम बखानी ॥ 


भगवान राम का अयोध्यावासियों के प्रति जो भरगाढ़ प्रेमहैउसेवे 
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छिपाते नहीं । गोस्वामी जी तो कहते है प्रभु की अपने पुरवासियों के प्रति 
असीम ममता थी । ्‌ 


प्रनवडं पुर नर नारि बहोरी। 
ममता जिन पर प्रमुहि न थोरी ॥ 


आध्यात्मिक जीवन मे आसक्ति गौर ममता की बहुधा निन्दा की गई 
है । स्वयं रामचरितमानस के अनेक प्रसंगो मे ममता क दोषों को गिनाया 
गया है । कटी उसकी तुलना अन्धकार भरी राति से की गई है तो कहीं 
उसके लिए दद्रु रोग शब्द का प्रयोग किया गयां ह| . 


ममता तर्न तमी अंधियारी । 
राग देष उलूक सुखकारी ॥ 
तब लगि बसत जीव मन मांह । 
जब लगि प्रभु प्रताप रबि नाहं ॥ 
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ममता दादु कड्‌ इरषाई । 
हरष विषाद गरह्‌ बहूताई ॥ 


इस सन्दभं में श्री राम में ममता की स्वीकृति अद्भुत सी लगती है 
पर विचार करने पर यह्‌ स्पष्ट है कि श्री राघवेन्द्र की ममता कितनी 
विलक्षण है । पहला प्रश्न तो यह है कि "ममता" कौ इतनी निन्दा क्यों 
को जातो है ? तात्विक दुष्ट से यही उत्तर दिया जा सकता है कि “वह्‌ 
यथाथं नही है इसलिए त्याज्य है" । जब हम किसी व्यक्ति यां वस्तु को 
मपना मानते है तब यह अनाधिकार चेष्टा होती है । व्यक्ति या वस्तु जो 
कुछ भी है उसके एक मात्र स्वामी प्रभु है अतः जीव का किसी वस्तु से 
ममत्व जोडना धृष्टता है । ममता का व्यवहारिक पक्ष भी समस्या मूलक 
है । जब हम किसी व्यक्ति या वस्तु से ममता जोडते हँ तब परिणाम में 
मानसिक अशान्ति ओर दुःख छोडकर कुछ उपलन्ध नहीं होता । पदार्थं 
मौर व्यक्ति सभी नाशवान ह अतः जब हम किसी व्यक्ति से ममता जोडते 
है तब हम उसे सदा के लिए अपना ओर अपने मनोकूल चलाने कौ चेष्टा 
करते है यह दोनों ही असंभव है । भतः अन्त में दुःख ओर क्षोभ ही पल्ले 
पडता है । अतः व्यवहारिक दुष्ट से भो ममता त्याज्य है । ममता का 
एक इसरा पक्ष भो है । ममता के दवारा व्यक्ति के अतःकरण म देत को 
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वृद्धि होती है 1 जिसके प्रति ममता होती है उसके प्रति प्रीति ओौर पक्षपात 
का उदय होता है । जिनके प्रति ममता नहीं होती उनमें परायापन ओर 
देष सक्रिय हो जाता है । एेसी स्थिति मे यह्‌ राग ओरं देष संघषं का भी 
हेतु बन जाता है । भगवान राम के चरित्र मे ममत्व के इन दोषों का 
सवथा अभाव है । तात्विक दुष्ट से उनकी ममता सवंथा यथाथं है क्योकि 
ईृश्वरके रूप में वे ही समस्त ब्रह्माण्ड के स्वामी है । व्यवहारिक दृष्टि 
से भी उनकी ममता कल्याणमयी है क्योकि वे जिनसे ममता करते है उन्हें 
अपने मनोकूल चलाने की क्षमता भी उनमें विद्यमान है । भौर सत्य तो यह्‌ 
है कि वे ममतास्पद कौ इच्छा के अनुकूल चलने मे प्रसन्नता का अनुभव 
करते है ओर यदि कदाचित ममता मेंदुःखकाप्रश्नहोतो वे लोक 
कल्याण के लिए दुःख का वरण करने को सहषं प्रस्तुत हँ । उनको ममता 
सावंजनीन है उसमे अपने ओर पराए का विभाजन नहीं है। वे स्वयं 
अपनी ममता की व्याख्या करते हुए यह्‌ स्पष्ट कर देते ह । 


सकल धिस्व यह मम उपजाया । 
सब परि भोरि बराबर दाया॥ 


जैसा पूवं मे कहा जा चुका है श्री कृष्ण सृष्टि के समक्ष न्याय का 
अप्रतिम आदर्शं उपस्थित करते है । भगवान राम के चरित मे न्यायका 
यह्‌ उल्वण रूप नहीं दिखाई देता । उनका मागं सवंथा भिन्न है, उसे हम 
कृपा मौर ओदायं का मागं कह सकते है । यह एक अदभुत विरोधाभास 
है किश्री कृष्ण शस्त्रधारी की अपेक्षा वंशीधर के रूप में ही मधिक 
प्रसिद्ध है पर उनके चरित्र मेँ आदि से अन्त तक दण्ड का कठोरं प्रयोग 
है \ अपना पराया कोई भी उसमें अपवाद नहीं है । यही न्याय का सच्चा 
रूप है । भगवान राम धनुर होते हये भी उसका प्रयोग कम से कम 
करना चाहते ह । बाध्यतामूलक परिस्थितियों मे शस्त्र का प्रयोग करते 
हए भी वह उससे बचना चाहते है । अभिमानी बालि कै ऊपर कठोर 
बाण का प्रयोग करने के बाद जान बूल्ञकर वे उसके सामने खड़े हो जाते 
ह । इसका आन्तरिक उदेश्य यही था कि यदि बालि अपनी तुटियों के 
परिमाजंन के लिए प्रस्तुत हो तो उसे जीवन दान दे दिया जाय । यद्यपि 
वे बालि के वध कौ प्रतिज्ञा कर चुके थे फिर भी वे बालि के पश्चात्ताप 
को देखकर उसे भी तोडने के लिए प्रस्तुत हो जाते ह । वाणी कै प्रारम्भिक 
कठोर आदान प्रदान के बाद बालि ने अनुपात भरे स्वर मे अपनी बुटि 
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स्वीकार कर ली । 


सुनहु राम स्वामौ समन चल न चातुरी भोर । 
प्रभु अजह भे पापो अंत काल गति तोर ॥ 


तत्काल प्रभु का वरद कर कमल बालि के मस्तक पर होता है ओर 
वे उसे भमर करने के लिए प्रस्तुत हौ जाते है । 


सुनत रामं अति कोमलं बानी । 
बालि सीस परसेउ निज पानी ॥ 
अचल करौ तनु राखह प्राना । 
बालि कहा सुनु कृपा निधाना ॥ 


भगवान रामको एक एसे समाज का आदशं प्रिय था जिसमें दण्ड 
की कोई भवश्यकता न हो भौर रामराज्य के रूप में उन्होने इसी आदशं 
को चरिताथं किया । कवित्वपृणं भाषा में इसी आदशं का वणन करते 
हुए गोस्वामी जी ने लिखा, “यदि दण्डी सन्यासिथों के हाथ मेदण्डन 
होता तो रामराज्य में सम्भवतः लोग दण्ड शब्द को ही भूल जाते । 


दंड जतिन्ह कर भेद जह नर्तक नृत्य समाज । 
जीतह मनहि सुनि अस रामचन्द्र के राज ॥ 


दण्ड न्याय व्यवस्था का मुख्य आधार है इसलिए किसी भी न्याय 
परायण राज्य मे दण्ड का बड़ा महत्व होता है । किन्तु रामराज्य न्याय 
राज्य न होकर प्रेम राज्य है । इसलिए भगवान राम क क्रिया कलापो को 
न्याय व्यवस्था के भाधार पर नहीं परखा जाना चाहिए । 


श्रो सीता क परित्याग को लेकर न्याय अन्याय का प्रश्न इन्हीं भ्रान्त 
धारणाओं को लेकर उठाया जाता है । यह प्रशन तो अस्वाभाविकं नहीं है 
कि एक रजक क मूखंतापूणं प्रलाप का दण्ड श्री सीता को देना करटा तक 
न्याय संगत था । पर प्रशन तो तब उठाया जाना चाहिए जब भगवान 
राम ने इसे न्याय के रूप में प्रस्तुत किया हो । श्री सीता क परित्याग का 
तात्पयं धोबो के लांछन को स्वीकार करना भी नहीं था । जब उन्होनि 
केकेयी जम्बा के मिथ्या संशय पर अयोध्या के राज्य का परित्याग किया 
था तब भी उनके समक्ष आरोप को सत्यता अथवा न्यायदष्टि का प्रश्न 
नहीं था । केकेयी भम्बा के द्वारा किये जाने वाले अन्याय को वे अस्वीकार 
कर सकते थे । केकेयी के क्र.रतापूणं कायं के लिए उन्हं दण्डित भी किया 
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जा सकता था पर यह्‌ श्रीराम का मागं न होता। आशंका 

बीमारी है कि जिसका उपशमन उसका दण्ड नहीं हो सकता । रत 
के अन्तःकरण मे च्रामक धारणा का उदय हुआ है तो स्नेह से उसका 
निराकरण किया जाना चाहिए । चौदह वषं के लिए स्वेच्छा से वनवास 
स्वीकार कर उन्होने यही आदशं प्रस्तूत किया था । रजक कै भारोप पर 
श्री सीता से वियोगी रहने का उनका संकल्प इसी आदशं का दूसरा प्रमाण 
है । यद्यपि यह्‌ कहा जा सकता ह कि सीता पर यह वनवास लादा गया 
इसमे उनकी स्वीकृत नहीं ली गई पर इसके पीछे अनेक भावनाएटं विद्यमान 
रही होंगी । यदि वे सीता से इन सारी बातो को कह पाते तो सम्भवतः 
उनके हृदय का भार बहुत हल्का हो जाता, पर उन्होने उस पीडा को 
सर्वाधिक कठोर रूप में भोगा 1 यहां महाराजा श्री दशरथ के मोन का 
स्मरण आना स्वाभाविक है \ श्रीराम का वनगमनं उनकी आज्ञा का 
पालन करने के लिए ही हमा था, किन्तु उनके पास कहने के लिए क्या 
था जो वे कहते । जो परिस्थिति थी उसमे उन्हे कोई मागं नहीं सृन् रहा 
था । महाराज दशरथ यह भली भाति जानते थे कि राम के प्रति अन्याय 
हो र्हा दै, परश्री रामको रोकने पर सत्य भौर धमं की समस्याएं उनके 
समन्त थीं । वे तो थीं ही, पर श्रीराम को बलात्‌ रोक दिया जाता तो क्या 
उनके चारिक गौरव के अनुरूप होता ? उन्हे यह्‌ भली प्रकार ज्ञात था 
कि इस अन्यायपूणं आज्ञा को शिरोधायं कर वन चले जाने मे राम के यश 
की वृद्धि होगी । लोकदुष्टि से उनका चरित भौर भी निखर उटेगा ओर तब 
जो रामराज्य बनेगा वह्‌ लोगों के हृदय पर होगा भौर यदि न्याय के नाम 
पर राम को अभिषिक्त करने का प्रयास किया गया तो वह्‌ राघवेन्द्र के 
गौरवपूणं चरित्र के अनुरूप न होगा । महारानी कैकेयी से उन्होने व्यथा 
भौर विश्वास के स्वरों मे कहा था, “एक न एक दिन तो पुनः राम का 
राज्य होगा ही किन्तु तुम्हारा कलंक मर मेरा पश्चाताप कभी समाप्त 


त्‌ होगा । 
सुबस बसहि फिरि भवधं सुहाई । 
सब शुन धाम राम प्रभुताई ॥ 
करिर्हाह भाई सकल सेवका । 
होहहि तिहु पुर॒ राम बड़ाई ॥ 
तोर कलंक मोर पछिताऊ । 
मुए न भिटहि न जाइहि काऊ ॥ 


( ५ 


भगवान राम के वन गमन को मूक स्वीकृति के पीछे महाराज श्री 
दशरथ की यही भावना थी । भगवान राम के समक्ष श्रौ सीता के वनवास 
के अवसर पर यह समस्या ओर भी जटिल रूप में उनके सामने थी । उनके 
समक्ष कईं विकल्प हो सकते थे | यदि वे चाहते तो घोबी को द्वारा कही 
गई बातों को पूणं उपेक्षा कर सकते थे किन्तु भगवान राम मानव मन ऊ 
ज्ञाता ही नहीं निर्माता भी थे उन्हें यह्‌ भली प्रकार ज्ञातथा कि इस 
भकार के नन्हे विचार कितनी शीघ्रता से अंुरित पल्लवित होते हए 
विशाल वृक्ष का रूप धारण कर लेते ह । अतः जन मानस में उठने वात 
ुदर से कषुर विचारों को उपेक्षा नहीं की जानौ चाहिए । यह्‌ उपेक्षा एक 
सन्यासी के लिए श्रेयस्कर हो सकती है, राजा के लिए नहीं । दूसरा विकल्प 
धोनी को दण्ड देना था किन्तु दण्ड का आधार क्या था? यदि संशय 
भ्रकट करने के लिए धोबी को दण्ड देना उचित होता तब तों स्वयं श्री 
सीता के लिए ही जटिल समस्या होती मारीच बध के प्रसंग मे क्षुन्धश्री 
सीता जी ने जिस प्रकारं श्री लक्ष्मण के चरित्र भौर मनोभाव पर संशय 
प्राट किया था, चौदह वषं तक प्रतिक्षण समीप रहने वाले पुत्रवत्‌ दृलारे 
देवर के प्रति यदि वे आवेश में एेसे आरोप लगा सकतीं तो एक धोनी को 
इस प्रकार के सं शय प्रगट किये जाने पर क्यों दण्ड दिया जानां चाहिए | 
अतः इस अपवित्र संशय से निराकरण का एकं ही उपाय था कि संशय 
करने वाली के हृदय मे स्वयं अपने सन्देह को निरथैकता का बोध हो | 
प्रभु ने रामराज्य से दण्ड की प्रथा से जिस प्रकार हादिक स्रजन किया था 
उपरोक्त विचार इस आदशं के ही अनुरूप था । प्रत्येक समुद्र मन्थन अमृत 
क ही लिए किया जाता है किन्तु अमृत के साथ-साथ विष निकलना भी 
अवश्यम्भावी है । समुद्र मन्थन से जब विष प्रकट हुभा तब उसका पान 
करने के लिए भगवान नारायण ने अपने सर्वाधिकं प्रिय शिव को चुना | 
इसे अन्याय भी कह सक्ते है ओौर प्रेम भी, देवषि नारद ने इसमे अन्याय 
का दशन किया था | 


असुर सुरा बिष संकरहि आपु रमा मनि चाद । 
स्वार साधक कुटिल तुम्ह॒ सदा कपर व्यवहार ॥ 


किन्तु भगवान शिव को इसमे प्रीति ओर भपनत्व का दशंन हुमा था 
रामराज्य के समुद्र मन्थन में जो अमृत प्राप्त हुजा उसे सारे विश्व ने पिया 
किन्तु संशय भौर पीडा कै हलाहल क रामप्रिया श्री जानकी ते पिया । 
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भगवान शिव को अपेक्षा भो उनका यह्‌ आत्म त्याग गौरव कौ गरिमा से 
भरा हुआ ह । प्रीति मे न्याय नहीं होता व्ह तो सवं त्याग की प्रक्रिया है 
जहाँ देना ही देना है। 

पुरवासियों कै प्रति श्री राम के इस ममत्व से ही प्रजा के मनमें वह्‌ 
आर्काक्षा उत्पच्च होती है जिससे प्रेरित होकर वे जीवन के स्थान पर ईश्वर 
से मत्यु की याचना करते ह। दीघं आयुका वरदान सभी मागे ह पर 
उनकीतो एक ही मागि है--श्रीराम के राजा होते हुए ही हमारी मृत्यु 
हो जाय 1" श्रीराम के राज्य के पश्चात्‌ किसी अन्य राज्य में जीवित 


रहने की कल्पना भी उन्हें असह्य है | 


““ज्ज८छत रासन राजा अवध मरिय मांग सब कोय" 


प्रत्येक लीला का उपसंहार भी होता ही है। भगवान राम की लीला- 
संवरण की यात्रा मे सारी अयोध्या के लोग उनके साथ थे | सारे विश्व के 
इतिहास मे किसी सन्त महापुरुष, राजा या अवतार को समाज .का इतना 
स्नेह प्राप्त नहीं हुभा जितना भगवान राम को । सारी प्रजा को भपने साथ 
स्वधाम ले जाकर प्रभु ने अपने स्वभाव ओर चरित्र को ही परम्पराका 
निर्वाह किया । महान नाटक का वह्‌ महानतम पटाक्षेप था । 


बहुरि कहृहु कठनायतन कोन्ह॒ जो अचरज राम । 
प्रजा सहित रघुबंस सनि किमि गवने निज धाम ॥ 


पावती के प्रश्न मे निहित आश्चयं स्वाभाविक ही था । एक अप्रतिम 
घटना थी जहाँ लोक गौर परलोक का समान सामञ्जस्य था । लोक-मंगल 
का एेसा साकार रूप विश्व इतिहास मेँ कभी घटित हुभा हो नहीं । भगवान 
राम की मंगलमयी लीला का उपसंहार भक्ति दर्शन के अनुकूल होता है । 
जहां व्यक्ति के अन्तःकरण में ईश्वर कै प्रति भक्ति अंकुरित होती है । 


अस प्रभु छांड़ि भजय कटु काही । 
मो ते सठ पर ममता जाही॥ 


भगवान भक्त को स्वयं से कभी पुथक नही करते ह इसको समग्र 
चरितार्थता राम चरित्र में है । पौराणिक मान्यता के अनुकूल श्रीक्रष्ण का 
लीलाकाल भगवान राम की तुलना मे अत्यधिक संक्षिप्त था, केवल १२८ 
वषं । भगवान राम का लीला काल है १३००० वषं । यह १२८ वषं प्रारम्भ 
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से लेकर अन्त तक रहस्य रोमाञ्च भौर संघषं को गाथाजों से भरा हुमा 
है । भगवान राम का रावण के विरुद्ध युद्धं सेना-शौयं भादि की दृष्टिसे 
प्रतिम था। फिर भी यह युद्ध केवल ३१ दिनों मे समाप्त हो गया । वनवास 
के चौदह वषो में केवल अन्तिम वषं ही संघषं का वषं था । बयालिस वषं 
की अवस्था मे प्रभु राज्यसिहासनासीन हो गए । तेरह हजार वषं की 
विशाल परिधि में संघषं अशान्ति कौ काल नगण्य है । केवल सुख शान्ति 
भोर सद्धाव का राज्य । पर संक्षिप्त कृष्ण लीला का उपसंहार ज्ञान 
वैराग्य के दशन को प्रकट करता है! एेसा लगता है जैसे सारा विश्व, 
वेभव, परिवार, राज्य आदि सभी मिथ्या ह । एकमात्र आत्म स्वरूप में 
स्थिर रह्‌ कर ही परम शान्ति उपलब्ध हो सकती है । इसलिए यह सर्व॑था 
ुक्तिसंगत ही ठै किश्ची कृष्ण लीला का सवेशरेष्ठ ग्रन्थ श्रीमद्‌भागवत 
ज्ञान ओर वैराग्य को युवा करने के लिये सुना गया । यदपि भक्ति गौर 
उसके पु ज्ञान गौर वैराग्य तीनों ही वृद्ध हो गए थे किन्तु वृन्दावन 
` पहुंच कर भक्ति देवी युवा हो गई । इन पुरो को युवा करने के लिए ही 
उन्हे श्रीमदभागवत्‌ कौ कथा सुनाई गई । यह्‌ वणन यथाथ का अद्भुत 
परिचय देता है । इसमें कोई सन्देह नहीं कि श्याम सुन्दर की ब्रज लीला 
भक्ति रस की सीमा है । आज भी वह्‌ भक्तों का परम धन है । इसलिए 
भक्ति का वृन्दावन मे युवा हो जाना स्वाभाविक्र था । किन्तु मथुरा भौर 
दारिका की लीला ज्ञान ओर वैराग्य को ही पूरी तरह अभिव्यक्त करती 
हे । परीक्षित को महात्मा शुकदेव कै द्वारा श्रीमदुभागवत्‌ का सुनाया 
जाना इसी धारणा की पुष्टि करता है| परीक्षित श्री कृष्ण के भक्त 
है किन्तु उस समय उनके समक्ष मृत्यु का महान्‌ भय उपस्थित था | 
ऋषिपुत के शाप से उन्हें तक्षक नाग उसने वाला था ! एेसी परिस्थिति 
मे उनके लिये श्री कृष्ण कथा का उपदेश सव॑था समयोचित ओर मनो- 
वज्ञानिक था । एक भोर वह्‌ उनके इष्ट का तो चरित्र था ही पर मृत्यु के 
समक्ष अविचलित रहने के लिए भगवान्‌ कृष्ण के महाप्रयाण की लीला ` 
से बढ़कर उपादेय कोई चरित नहीं हो सकता था । मानों उस कथा में 
यह्‌ संकेत था कि वे विश्व इतिहास में अकेले ही एेसे पात्र नहीं है जिसके 
समक्ष मृत्यु इतने भयाने रूप में उपस्थित हो । दुर्वासा के शाप से कोटि 
कोटि यदुवंशियों के संहार की भयावनी गाथा उनके समक्ष थी । वे तो इस 
दुष्ट से सोभाग्यशाली थे कि मृत्यु के पूवं उन्हे संत समागम का एेसा 
सुजवसर प्राप्त हुमा । फिर इस महासंहार मे उनकं इष्ट का एकान्तिक 
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चित्र विश्व से उपरामता की शिक्षा दे रहा था । परीक्षित के अन्तःकरणं 
मे सच्चे वैराग्य गौर ज्ञान का उदय हुआ भौर वे अविचलित भाव से 
मृत्यु का वरण कर सके । 

प्रेत योनि से मुक्ति के लिए श्रीमद्‌भागवत्‌ श्रवण के पीछे यही 
मनोवेज्ञानिक कारण विद्यमान है । व्यक्ति आसक्ति के कारण ही प्रेत 
होता है । अनासक्ति कै लिए राजाओों कौ वंश परम्परा ओर उनका 
विनाश इसी दुष्टि से सुनाया जाता है किं श्रवण करता हुआ प्रेत यह्‌ 
भली भति समक्ष ले किं सारा विश्व विनाशशील है ओर फिर अन्तमं 
भगवान्‌ श्री कृष्ण का चरित्र वैराग्य ओौर उपरामता की दृष्टि से स॒वंथा 
अनुपम है । अतः एेसो स्थिति में प्रेत के अन्तःकरण मे वैराग्य भौर 
अनासक्ति का उदय होकर भगवत्तत्व का साक्षात्कार होना स्वाभा- 
विक है। 

भगवान्‌ राम का चरित दर्शन सवंथा भिन्न होने से एक भिन्न 
मनोवैज्ञानिक भाव की सुष्टि करने वाला है | वह्‌ सीधे विश्व क मिथ्यात्व 
ज्ञान की ओर नहीं ले जाता } उसका मुख्य उदेश्य श्रौ राम के चरणों मे 
आसक्ति उत्पन्न करना है । इसीलिए राम चरित कै श्रोताओं मे परीक्षित 
जेसा कोर श्रोता नहीं है । राम चरित्र मुख्य रूप से लोक मंगल ओर 
जीवन निर्माण की कला है इसलिए वह्‌ हमारे अन्तःकरण मे भविति रसं 
का संचार करती है । मानस के सभी प्रधान वक्ता, श्रोतः असीम भायु 
वाले दिखाई देते ह । ®शंकर-पावंती, कागमभुशुण्डि-गरुड, याज्ञवल्क्य- 
भरद्वाज" सभी इसी श्रेणी मे आते ह] इनमें किसी के सामने मृत्यु का भय 
हीं है । यहां तो जीवन को रसमय बनाने कौ प्रक्रिया का दर्शन होता 
है । श्री कृष्ण चरित्र मुत्यु के महाभय से व्यवित को मुक्त कर देता है । 
भगवान्‌ राम का चरित्र जीवन को धन्य बनाने का काव्य ह । इसका 
तात्पयं यह नहीं कि राम चरित्र हमें मृत्यु भय से मुक्त नहीं करता ओर 
न तो इसका अर्थं यह ही है कि श्री कष्ण के चरिव मे जीवन निर्माण के 
तत्व नहीं हँ । सत्य तो यह है कि जीवन भौर मृत्यु एक दूसरे से सवथा 
सम्बद्ध है । जिसका जीवन धन्य हो चुका है, जिसका अन्तःकरण भगवत्‌ 
प्रेम से भोत प्रोत है वहाँ मृत्यु से कैषा भय भौर ठीक इसी तरह जिसने 
म्॒यु के महान्‌ भय को जीत लिया है उस विरागी का जीवन धन्य होगा 
ही । फिर भी दोनों चर्त से केन्द्र की मुख्यता का अन्तर तो ह ही । 
गीता मौर मानस के विचारों मे अत्यधिकं साम्य होते हृए भी केन्द्र विन्दु 
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का यह्‌ अन्तर प्रत्यक्ष दृष्टि गोचर होता है । अगले अध्यायों में हम 
विस्तार से इस प्रश्न पर विचार करेगे | 


मानस ओौर गीता का प्राकट्य एक दूसरे से सवंथा भिन्न परिस्थिति 
म होता है। हिमालय के सर्वोच्च शिखर केलाश पर बट वृक्षकी 
सुशीतल छाया मे आसीन तिभुवन गुरु भगवान्‌ शिव ओर उनके स्निकट 
श्रद्धामयी भगवती पावती । सवंथा प्रशान्त ओर एकान्त क्षणो में देवी 
उमा-ने राम कथा श्रवण की आकांक्षा प्रगट कीओर अखिल लोकं 
महेश्वर ने उन्हे दिव्य कथामृत का पान कराया | 


नाय तवानन ससि भवत कथा सुधा रघुबीर । 
भवन पुरन्हि मन पान कर नहि अघात मति धीर ॥ 


गोता का आविर्भाव उस रण क्षेत्र मे होत्ता है जहां शस्त सन्नद्ध 
योद्धा एक दूसरे का विनाश करने के लिए एकल हुए ह । अठारह 
अक्षौहिणी सेना का तुमुल नाद, अस्त-शस्तो की स्कार. युद्ध वाद्यो का 
घोर रव, शंख ध्वनि से सारा वात्तावरण उद्रूलित हो रहा ह । वक्ता ह 
योगेश्वर भगवान्‌ श्री कृष्ण जो इस समय उपदेश की मुद्रामे न होकर 
सारथ्य कायं मे संलगन हँ । हाथ में घोड़ो की लगाम ओर उन पर शासन 
के लिए चावुक । वक्ता का यह्‌ आसन, उसकी यह्‌ मुद्रा विश्व इतिहास मे 
अप्रतिम है । प्रतिकूल परिस्थितियों में श्रो कृष्ण का यह अविचलित चित्र 
उनके जीवन दर्शन के अनुरूप ही है । 


मानस के प्राकट्य में जहाँ देश, काल ओर पात्र क्रो अनुकूलता का 
दर्शन होता है वहां गीता ज्ञान का आविर्भाव प्रतिकूल परिस्थितियों में 
होता है । देश, काल ओौर पात्र की अनुकूलता में रसोत्पत्ति होना स्वाभा- 
विक है । इसीलिए आध्यात्मिक जीवन मेँ इनको असाधारण महत्व प्राप्त 
ह । कुरुकत मे बृजवासियों को पुनः नन्द नन्दन से मिलन का सौभाग्य 
ब्रात हुजा | विरहिणी गोपियों के लिए तो यह्‌ घडी सर्वथा विलक्षण थी । 
एक ओर चिरकाल के पश्चात्‌ प्रियतम श्याम सुन्दर का सामीप्य पर इस 
सामोप्य मे कितनी दरिया ? रासेश्वरी श्री राधा से श्याम सुन्दर का 
पुनः मिलन हुमा पर मिलन के क्षणो मे वह्‌ दिव्य रस कहां ? किसी गोपौ 
ने व्याकुलता भरे स्वर मे उनसे प्रश्न किया, सखि कष्ण से मिलकर कैसी 
अनुभूति हुई ? प्रेममयी राधिका की ओंखों में ओम छलक उठे, भोगे 
कण्ठ से उन्होने उत्तर दिया वही प्रियत्तम श्री कृष्ण भौर व्ही म राधा 
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गौर व्ही हम दोनों का मिलन पर भेरा मन॑ तो कालिन्दी पूलिन पर वंशी 
बजाते हुये कृष्ण कौ स्मुतियो मे खोया हुमा था । उन्हीं से मिलने को 
आकुल कामना हदय का मंथन कर रही थी ।' प्रथम वृष्टि में यह्‌ कितना 
अटपटा लगता ह । महत्वपुणं कृष्ण हँ अथवा यमुना पुलिन किन्तु रसिकों 
ने रसमय वृन्दावन के केलि कारों को कम महत्व नहीं दिया । वृन्दावन 
से पृथक्‌ होकर श्रीक्रष्ण उतने रसीले हौ सकते हैँ यहु रसिकं भक्तो ने 
सवथा अस्वीकार कर दिया । सबसे आगे बढ़कर एक भक्त ने तो यहाँ 
तक कह दिया कि वृन्दावन के बाहर यदि श्री कृष्ण का साक्षात्कार भी 
हो तो हमें वह स्वीकार नहीं है ।' 


रे मन बल्या विपिन निहार । 
विपिन राज सीमा के बाहर हरि हुं को न निहार ॥ 


रस रीति की यही प्रकृति है 1 स्वयं श्रीकृष्ण साक्षात्‌ बोध खूपही ह । 
अतः परिस्थितियों की प्रतिकूलता उन्हे प्रभावित नहीं करती । यमुना 
पुलिन पर जिस तन्मयता से वह्‌ वंशी वादन करतें ह, अपनी रसमयी स्वर 
लहरी से गोपियो के मन प्राण को रस सिक्त बना देते ह उतनी हो एकाग्रता 
से कुरुषे के युद्ध प्राञ्खण मे भपने प्रिय सखा अजुन को वे गीताम 
पिलाकर उसे मोह मुक्त बना देते हैँ । 


गीता मं सर्वाधिकं महत्व व्यक्ति की अन्तमुखता को दिया गया है । 
उसका मुख्य केन्द्र है श्यक्ति' । अजुन के समक्ष अन्तर्ढन् का संकट है । 
दोनो सेनागों के मध्य में खड़े होकर उसने जिन लोगो को शबुके रूप में 
सामने खड देखा वै उसके पूज्य ओर प्रिय सम्बन्धी ही तो थे । उसका 
संवेदनशील भावुक हदय भविष्य कौ कल्पना से कापि उठा । इस युद्ध 
के द्वारा हमें क्या मिलनेवाला है ? क्या वह्‌ उपल्धि इतनी बड़ी होगी 


कि उसके लिये गुरुजनों का बध किया जाय ? रक्त से सनी हुई पृथ्वो को 


पाकर क्या हम उसका उपभोग करके सुख जओौर शान्ति का अनुभव कर 

सकेगे ? यदि दुर्योधन लोभान्ध होकर सवंनाश के लिए प्रस्तुत है तो क्या 

हम लोग उसी पथ का अनुसरण नहीं कर रहे है ? भविष्य के लिए समाज 

को हमारी क्या देन होगी ? इस सवं्रासी युद्ध के बाद क्या बचा हुमा 

समाज पथ भ्रष्ट नहीं हो जाएगा ?' इन प्रश्नों ने मजुन को उद्रेलित कर 

दिया । उसके हाय से गाण्डीव गिर पड़ा मौर उसने युद्ध से विरत हो 
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जाने का संकल्प किया । अपनी अन्तव्यंथा को उसने अपने आराध्य ौर्‌ 
मित्र के समक्ष खोल कर रख दिया। 
अजुन कै प्रश्न एेसे नहीं थे कि उनकी सरलता से उपेक्षाकीजा 
सके । गीता के गौ रवपुणं उदबोधन के बाद भी अजुन के प्रन आज भौ 
अनेक विचारकों को उद्रूलित कर देते हँ! उस युग मे भी अनेक एसे लोग 
थे जिन्हे इस युद्ध मे कोई ओौचित्य नहीं दिखाई देता था | महाभारत की 
एकं गाथा मे ऋषि ओर भगवान्‌ कृष्ण के वार्तालाप में इस तथ्यके 
सकेत प्राप्त होते ह । महाभारत युद्ध कौ समाप्ति के बाद द्वारिका की ओर 
लौटते हृए श्रीकृष्ण माश्रम में विश्राम के लिए रक्ते हं । महि को 
विश्वास था कि कृष्ण ने इस विनाशकारी संघषं को रोक दिया होगा । 
किन्तु उन्हं यह जानकर अपार कष्ट हुभआा कि इस सर्व॑नाशी युद्ध ने सभी 
महान्‌ योद्धाओं के प्राण ले लिए । उन्होने श्रीकृष्ण के प्रति तीत्र आक्रोश 
प्राट किया क्योकि उन्हें पूणं विश्वास था कि यदि श्रीक्रष्ण चाहते तो 
यहं युद्ध रुक सकता था । उन्हे लगा कि सामथ्यं होते हुये भी उसका 
उपयोग न करके श्रीकृष्ण नै अपने कतव्य कौ अवहैलना की टै । उन्होने 
इसके लिए न केवल श्री कृष्ण को फटकारा भपितु शापभी दे दिया । 
महषि युद्ध विरोधी थे गौर उनके मन में यह व्याकुलता स्वाभाविक 
थी किं इस युद्ध से सव॑नाश गौर महाशृन्य छोडकर क्या मिला ? शायद 
महषि को यह्‌ ज्ञात नहीं था कि महारथी अर्जुन ने तो युद्ध से विरत भी 
होना चाहाथा पर श्रीकृष्ण ने ही उन्हँ पूनः प्रेरित किया हीं तो 
भीष्ण के भ्रति उनका आक्रोश सौ गुना बढ़ जाता । अर्जुनं ने जिन 
आशंकाओों को श्रीक्ष्ण के सामने प्रस्तूत किया प्रत्यक्ष रीति से गीत्ता में 
उसका उत्तर नहीं दिया गया है । महषि के मन मे कुछ एेसी आशंका 
रही होगी अतः एसी स्थिति मे लोकमंगल की इस भावना की उपेक्षा 
करने मे श्रीकृष्ण का क्या अभिप्राय था? राम रावण युद्ध की भांति 
इस युद्ध के पश्चात्‌ किसी महान्‌ उदेश्य की उपलब्धि हुई होती तो इस 
युद्ध की साथंकता मानी जा सकती थी किन्तु श्री कृष्ण को यह्‌ भली 
भातिज्ञातथा किस युद्ध मे समग्र विनाश निश्चित है । इसीलिए 
उन्हने अपने पूरे उत्तर में अर्जुन को कहीं भी यह्‌ आश्वासन नहीं दिया 
कि इस युद्ध का कोई मंगलकारी परिणाम होनेवाला है या तुमने समाज 
भोर कुल के विषय में जो आशंका प्रगट की है वे सब यथाथं नहीं सिद्ध 
होगी । वे आशंका को अनुत्तरित रहने देते है । इसके स्थान र वे 





( ५१ ) 


दस नात पर बल देते ह कि तुम जिन वस्तुमों को इतना महत्व देते हो वै 
यथाथ नहीं हँ । इस तरह यह्‌ कहा जा सकता है कि अर्जुन कै व्यावहारिकं 
आशंका का निराकरण करने के लिए श्रीकृष्ण उसका व्यावहारिकं 
उत्तर न देकंर विचारभूलक उत्तर देते हं । साधारण दृष्टि से उत्तर देने 
की यह प्रक्रिया अट्पदी प्रतीत होती है । यदि कोई रोगी वैद्यके पास 
अपने रोग की चिकित्सा के लिए जाय भौर चिकित्सक उसकी स्वास्थ्य- 
मूलक समस्यागों का समाधान देने के स्थान पर उसके समक्ष शरीर के 
मिथ्यात्व का वणन करने लगे, तो एेसी स्थिति मे शायद ही कोई रोगी 
सन्तोष का अनुभव कर सके } पर एक स्थिति में इस प्रकार का व्यवहार 
ुक्तिसंगत साना जा सकता है कि वैद्य रोग को परी तरह असाध्य मान 
चुका हो अर रोगी के मृत्यु भय को मिटाने के लिए वहु मिथ्यात्व की 
भूमिका बधि रहा हो । वस्तुतः श्रीकृष्ण के समक्ष यहौ समस्या थी । 
उनकी दृष्टि में तत्कालीन समाज भौर योद्धा एसी, स्थिति में पहुंच चुके 
थे जहां उसके स्वस्थ होने की सम्भावना नहीं थी 1 एेसी स्थिति मे जो 
भपरिहायं है उसे सहज भन से स्वीकार करने के लिये वे अजुन को 
व्यवहार की भमि से उठाकर विचार के राज्य में ले जाना चाहते है । 
इसीलिए वे अर्जुन के समक्ष अपरिहायंता पर इतना अधिक बल देते है 

अशोच्यासन्वश्तेचद्स्वं शक्ञावावांश्रच भाषसे । 

गता सुन भता सूश्च नानुशोचन्ति पण्डिताः ।\ भीम०भ०गीता ११। 

न ॒त्येवबाहं जतु नासं न स्व॑ नेमे जनाधिपाः)! 

ल चैव न धथिष्छासः सबं कयमतः परम्‌ ॥१२॥ 

देहिनोऽस्मिन्यथा देहे कौमारं यौनं जरा। 

तणा वेहान्तरषाप्तर्थीरल्तव्र न सुद्यति ॥१३५ 

मालास्पर्शास्तु कौन्तेय शोतोन्णसुदखडुःखलाः । 

आगसाणाथिनोऽनित्यास्तां स्तितिक्षस्व भारत ॥१४।। 

यं हि न स्यथयन्त्येते पुरुषं पुरुष्ष \ 

समरुःख सुष्वंधीरं सोऽप्रुतत्वाय कल्पते ।॥१५॥ 

नासतो विषते श्वो नाभावो विद्यते सतः \ 

उभयोरपि इष्टोन्तस्त्वन योस्तत्वर्दाशभिः ।\१६॥। 


जविनाशि वु तष्िद्धि येन स्वमिदं ततम्‌ । 
विनाशसण्ययस्याल्थ न  कश्चित्करतुस्हति १७ 
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अन्तवन्त इमे देहा नित्यस्योक्ताः शरीरिणः! 
अनाशिनोऽ्रमेयस्य तस्माद्युध्यस्व भारत ॥१८॥ 
थ॒एनं वेत्ति हन्तारं यश्च नं मन्यते हतम्‌ । 
उभौ तौ न विजानीतो नायं हन्ति न हन्यते ॥१६॥ 
न॒ जायते स्यते वा कदाचिन्‌- 
नायं भूत्वा भवितावा न भ्रयः 
अजो नित्यः शाश्वतोऽयं पुराणो 
न॒ हन्यते हन्यसाने शरीरे ।२०॥। 
वेदाविनाशिनं नित्यं य एनमजमन्ययस्‌ । 
कथं स पुरुषः पाथं क घातयति हस्ति कम्‌ \२१।। 
वासांसि जीर्णानि यथा विहायं 
नवानि गृहणाति नरोऽपराणि । 
तथा शरीराणि विहाय जीर्ना 
न्यन्यानि संयाति नवानि देही ।\२२॥ 
ननं छिन्दन्ति शस्त्राणि नैनं दहति पावकः \ 
न चेनं क्लेवयन्त्यापो न शोषयति मारुतः ।।२३॥ 
अच्छेद्योऽयमदाह्योऽपमक्लेद्योऽशोष्य एवच 
नित्यः सवेगतः स्थाणुरचलोऽयं सनातनः ॥ २४।। 
अव्यक्तोऽयमचिन्त्योऽयमविकार्योऽयमुच्यते । 
तस्मादेवं विदित्वेनं नानुशोचितुमर्हसि ॥२५।। 
भथ चनं नित्यजातं नित्यं वा मन्यसे मृतस्‌ । 
तथापि त्वं महाबाहो नवं शोचितुमहंसि ।॥२६॥ 
जातस्य हि ध्रुवो मृत्युर्ध्रुवं जन्म शतस्य च । 
तस्मादपरिहार्येऽ्ये न त्वं शोचितुमहंति ॥२७॥। 
उपरोक्त श्लोकों मे अर्जुन की आशंकाओं का उत्तर न देकर उनकी 
व्यथा सिद्ध की गई है । उत्तर देने की मुद्रा भी बड़ी अद्भुत है । अर्जुन 
अन्तवेदना के कठिनितम क्षणो का अनुभव कर रहा है । वह॒ शोक कौ 
साकार परतिमा बन गया है पर श्रीकृष्ण सहानुभूति के स्थान पर व्यंग्य 
भरी वाणी का प्रयोग करते हँ । इतना ही नहीं उसकी इस दशा पर हंस 
पठते है । “श्रहसन्निव भारत" । दुःखित व्यक्ति के प्रति समवेदना प्रगट 
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करना साधारण शिष्टाचार है । एसे अवसरों पर हसता हुमा व्यक्ति भो 
गम्भीर हो जाता है । श्रीकृष्ण का अजुन के प्रति जो प्रगाद्‌ स्नेह है वह्‌ विश्व 
इतिहास में विरल ह । जिसके प्रेम के वशीभूत होकर स्वयं भगवान्‌ सारथ्य 
स्वीकार कर लें उसका उपहास श्रीकृष्ण को अभीष्ट ही नहीं हो सकता । 
अतः होगे पर क्ललकनेवाली इस हंसी का उदेश्य था स्वयं अर्जुन को भी 
हुसाने की चेष्टा । यदि उनकी दृष्टि में अजुन का दुःख वास्तविक होता 
तो वे कदापि न मुस्क राते । वस्तुतः यह्‌ ईश्वर की हंसी थी । जिसके संकल्प 
से कोटि-कोटि बार सृष्टि का सुजन शौर संहार हुमा हौ उसके समक्ष जब 
अर्जुन लोकक्षय की भाशंका से व्याकुल हौ उठा तब उनका हँसना 
स्वाभाविक ही था । बालक मिदर के बनाए हृए घरौदों मे खेलता है ओौर 
कदाचित्‌ दूसरा बालक घरौदे की कल्पित दीवाल को तोड़ देतो लड्‌ 
पड़ता है रोने लग जाता है । अब एक प्रौढ व्यक्ति इस प्रकार के दुश्य को 
देखकर हंसने को छोडकर कर ही क्या सकता है । श्रीकृष्ण की हंसो मे मित्र 
कै प्रति मीटी चुटकी थी कि “लोक निर्माता को यह चिन्ता हो कि विश्व 
विनष्टन हो जायं तो स्वाभाविकं परमहंस रहाहंकिं तुमहोकि 
कुलक्षय की आशंका से सूख रहे हो 1" छोडो व्यथं की चिन्ता । आगे चलकर 
श्रीकृष्ण अर्जुन को अपने विराट्‌ रूप का दशंन कराते ह पर उस विराट्‌ 
रूपका दशन करने के लिए वे दिव्य दृष्टि भौ देते ह । इसका सोधा 
तात्पयं था कि विराट्‌ को केवल देखना ही यथेष्ट नहीं है । उसे ईश्वर कौ 
दुष्टि से देखकर एक भिन्न रहस्य की अनुभूति होती है । जादरूगर के खेल 
को दशंक अपनी आंखों से तो देखता ही है पर जादूगर की दृष्टि से जादू 
को देखना भिन्न अर्थं रखता है । इन्द्रजाली यदि शरीर के टुकंड-टुकंडे 
काटना प्रारम्भ कर दे तो दशशंक का हृदय घड़कने लगता है वह आशंका 
से व्याकुल हो जाता है पर जादूगर ऊपर से गम्भीरता का अभिनय करता 
हभ भी भीतर ही भीतर हसता रहता है । वह दशंक क व्याकूलता का 
आनन्द लेता है । श्रीकृष्ण से बदुकर जादरूगर कौन होगा  मायानाय का 
मर्जुन की व्याकुलता पर हंस पड्ना स्वाभाविक हौ था । प्रारम्भ भे दिया 
गया उपदेश वस्तुतः जाद्गर के जादू का रहस्य है । यदि जादूगर के जादू 
को देखकर कोई दशंक बेहोश होने लगे तो उसके पासं जाकर जादूगर 
समञ्चाता है भरे भाई सब मिथ्या खेल है तुम इसे सच मान बेठे ? इस 
तरह्‌ वै माशंकाओं के निवारण के स्थान पर उन भशंकाभों के मिध्यात्व 
का प्रतिपादन करके अर्जुन को मोह मुक्त बना देते है । 
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किन्तु मिथ्यात्व का यह दशंन तभी कल्याणकारी हो सकता है जब 
उसका उचित अवसर पर उपयोग किया जाय । नहीं तो व्यावहारिक 
जीवन मे इन सिद्धान्तो का पग-पग पर दुरुपयोग सम्भावित ह । “न कोई 
मारता है भौर न कोई सरता है ।“ “मृत्यु जीणं वस्त्र का परित्याग है । 
मात्मा नित्य ह पण्डित शोकं नहीं करते भादि ।'' उपरोक्त श्लोकों भे प्रति- 
पादित सिद्धान्त हत्या गौर निष्टुरता क प्रतिपादक बन सकते है! ये 
सिद्धान्त शाश्वत सत्य होते हुए भी सावंकालिक उपयोग कै लिए नहीं है । 
एके डाक्टर शरोर को रक्षा क लिए शल्य चिकित्सा का प्रयोग करता है ¦ 
एेसी स्थिति में उसके हाथों रोगी की मृत्यु भी हो सकती है । एेसी स्थित्ति 
मे मृत्यु कौ अनिवायंता का सिद्धान्त सान्त्वना प्रदान कर सकता है । किन्तु 
यदि कोई हत्यारा इस सिद्धान्त की आड म अपने कुकृत्य का भौचित्य 
सिद्ध करना चाहे तो फिर समाज के लिए इससे धिक चातक कुछहोदही 
नहीं सकता । “ईश्वर की भसीमता में हमारी पृथ्वी सवधा नगण्य है | 
असीम काल मे लाखों वर्षो का भी कोई महत्व नहीं है भौर अगणित बार 
विनष्ट हो जानेवाली सुष्टि मे करोड़ों व्यक्तियों कौ मृत्यु का कोर अर्घं 
नहीं है 1 तात्त्विक दृष्टि से यथार्थं होते इए भी इसका तात्पयं यह्‌ नहीं 
हे कि हम पृथ्वी को सुखद बनाने का प्रयास छोड दें । अयने समयं के 
सदुपयोग कौ चेष्टा न करे । भौर निरन्तर मरने-मारने के लिए उतार 
होकर युद्ध को आमंत्रित करते रह । गीता का भी तात्ययं यह्‌ नहीं है । 
इस तात्विक ज्ञान का तात्पयं व्यक्ति को अनासक्त बनाना है! युद्ध भौर 
मृत्यु के अपरिहायं क्षणो में व्यक्ति की आत्मनिष्ठा ही उसे तटस्थं भौर 
शान्त रख सकती है । इसीलिए प्रारम्भ सें श्रीकृष्ण ने मिथ्यात्व भौर 
अपरिहायंता के सिद्धान्त पर बल दिया । पर जीवन कौ व्यापकता को 
दष्टिगत रखकर गीता में उन सभी योगो का प्रतिपादन किया गया जो 
विभिन्न परिस्थितियों मे मानव जीवन कौ असुप्राणित करते है 

रामचरित मानस की श्रोता पार्वती हं । उनका प्रश्न रसं क साथ 
लोकं हित कौ भावना से भनुप्राणित है। अजुन के समान वे किसी अन्तर्न्र 
से पीडित नहीं ह। उन्होने भगवानु शिव से कथा सुनाने की प्रार्थना करते 
हए अपनी भावना इन शब्दों मे प्रकट की- 


कथा जो सकल लोक हितकारी \ 
सोह पुंछन चह तैल कुमारी ॥ 
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भगवान्‌ शिव नै पावती के प्रश्न की प्रशंसा करते हए उनके लोक 
हित के सद्भाव को सराहना की । € 


धन्य धन्य गिरिराज कुमारी । 
तुस. समान र्नाहि कोउ उपकारी ॥ 
पृंछड रधघुवति कथा प्रसंगा \ 
कलं लोक जग पावनि गंगा॥ 


यह्‌ कहना अधिक उपयुक्त होगा किं गीता का श्रोता स्वयं रोग 
ग्रस्त है ओर श्रीकृष्ण उसको ओौषधि देकर स्वस्थ बनाते हँ । मानस का 
प्राकट्य ओषधि के रूप मे न होकर भोजन के प मे होता है । जीवन 
से ओषधि भौर भोजन दोनों की आवश्यकता है । गीता का श्री गणेश 
ओषधि के रूप में अवश्य हुमा पर अजुन को निमित्त बनाकर उसमे लोक 
हित की दृष्टि से भोजन का भाग भौ जोड़ दिया गया । मानसका 
श्री गणेश भोजन के रूप में हुमा पर उपसंहार में वहां मानस रोगों का 
विश्लेषण करते हए ओषधि की व्यवस्था जोड़ी गद्‌ । 


मानस क समाज परक दशन के पीछे जो दुष्टि कायं कर रही है उसे 
भी पूरी तरह हृदयङ्गम किया जाना चाहिये । संहार के क्षणो मे श्रीकृष्ण 
ने अर्जुन की लौकपरक दुष्टि पर जो कटाक्ष किया उससे यह्‌ रान्ति 
होना स्वाभाविक है किवे लोक कल्याण की भावनाको हेय मानकर 
आत्म निष्ठा को ही सर्वाधिकं महत्व देते है । एेसा निष्कषं एकांगी 
होगा । सुष्टि का संरक्षण भौर संहार सभी ईश्वर के कायं ह । पूणं होने 
के कारण उसके सभी कायं पूणं होते है । संहार की मुद्रा मे वहं जिस 
सत्य का उद्घाटन करता दै उसे सावंकालिकं मानकर सवंत उसी का 
प्रतिपादन स्वयं श्रीकृष्ण के प्रति अन्याय है । सृजन मौर संरक्षण के 
क्षण मे उसका द्ंन, मनोभाव भौर विश्लेषण सवंथा भिन्न होता दै । 
श्रीकृष्ण ने उतंक मुनि को उपदेश देते हृए इस तत्त्व को बड़ी विलक्षण 
रीति से प्रगट किया-“भाग॑व, मै ही विष्णु, मँ ही ह्या ओर इन्द्र भी 
मै हीह प्राणि समुदाय का सूजन भौर संहार भी मेरे हारा ही सम्पन्न 
होता है । अधमं मे लगे हए प्राणियों को दण्ड देकर घमं मागं का प्रवत 
करनेवाला अच्युत मे ही हं । जबःजब युग का परिवतंन होता हैमंप्रना | 
कौ भलाई क लिए अवतरित होता हं ओर धमं मर्यादा की स्थापनां 
करता हं । मे जब जिस योनि मे अवतार लेता ह उसी जाति की 
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माचार परम्परा का पालन करता हे । देवता, गन्धव, यक्ष, राक्षस जिस 
ल्पमेंभीमं जन्म लेता हूं उसी जाति कै भाचरण के अनुकूल अभिनय 
करता हं- 


अधमं वतंमानानां सर्वेषामहसच्युसः । 
धस्य सेतुं बध्नामि चलिते चलिते युगे । 
तास्ता योनीः प्रविश्याहं प्रजानां हितकास्यया ॥ 
यदा त्वहं देवयोनौ वर्तामि भरगुनन्दन ! 
तवाहं देववत्‌ सवंमाचरामि न संशयः ।! 
यदा गन्धवयोनो वा वर्तामि भुगुनन्दन । 
तदा गन्धवंवत्‌ सर्वभाचरामि न संशयः ॥ 
नागयोनौ यवा चेव तदा वर्तामि नागव त्‌ । 
यक्षराक्षसयोन्योस्तु यथावद्‌ विचराम्यहम्‌ ॥ 
मानुष्ये वतमाने तु कृपणं याचितामया ! 
न च ते जात सम्मोहा षचोऽगृहू णन्त मे हितस्‌ ॥ 


ईश्वर कौ प्रत्येक लीला में यही दशंन विद्यमान है अतः संहार के 
क्षणोमेयदिवेख्रके रूप में दिखाई देते है तो पालनकर्ता के लिये 
विष्णु का मागंलिक रूप बना लेते हं। श्रीकृष्ण कै रूप मे जब गीता 
लान का उपदेश देते है तब वे मुख्यतः भूभार हरण का कायं पणं करते 
हं । भतः गीता ज्ञान का मुख्य आधार उसी कायं के अनुकूल है । भगवान 
रामके रूप में अवतार मुख्य रूप से अभय दान' ओर शरणागत 
वत्सलता के लिए हुमा है । भृभार का हरण भी इस लीला मे सम्मिलित 
हे पर कुल मिलाकर यह्‌ कार्यं उनके चरित मे अत्यन्त सीमित काल मे 
सम्पन्न हो गया है शेष समय में वै एक दिव्य राज्य के निर्माण का आदशं 
स्तुत करते हँ । अतः उनके उपदेशों मे जिन बातों पर अधिक बल दिया 
गया है उनका कन्दर गीता से भिन्न है । 


भगवानु राम अयोध्या के नागरिको को उपदेश देते हए सर्व प्रथम 
मनुष्य शरीर की दुलंभता का प्रतिपादन करते है । बड़े भाग्य से मनुष्य 
का शरीर प्राप होता है । सभी ग्रन्थों ने यह प्रतिपादन किया है कि यह्‌ 
ली के लिए भी दुलंभ है । यह साधनों का धाम भौर मोक्ष 
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बे भाग भानुष तन पावा। 
सुर दुलंभ सब प्रन्थनि शावा ॥ 
साधन धातर मोक्ष कर हारा। 
पाष न जेह्‌ परलोक संवारा ॥ 


यह गीता के स्वर से किचित्‌ भिन्न है । श्रीकृष्ण शरीर की मनित्यता 
करा प्रतिपादन करते है । "मात्मा नित्य है ओर शरीर तो क्षणभगुरहै 
अतः देहान्तर को पाकर बुद्धिमान मोहित नहीं होते । जसे पुराने वस्त्रो 
करो उतार कर व्यक्ति नए वस्त धारण कर्ता है उसी तरह जीवात्मा पुराने 
शरीरस को छोडकर नवीन शरीर ग्रहण करता है ।' यह भिन्नता स्वाभा- 
विक है। शरीर को तुच्छ मान कर उसके द्वारा साधना ओर निर्माण 
म्भव नहीं है । भतः जीवन निर्माण के लिए यही मान्यता उपयोगी है 
जिसका वर्णन भगवान राम ने किया है किन्तु देह के प्रति भौर गौरव- 
ुदधि युद्ध क्षेव मे बाधक है अतः वहां देहं कौ अनित्यता भौर आत्मा कौ 
नित्यता का सिद्धान्त ही उपयोगी है 1 भगवान राम भरी एेसे अवसरों पर 
इसी सिद्धान्त का प्रतिपादन करते ह । बालि कौ मुतयु के पश्चात्‌ शोक 
ग्स्त तारा को सान्त्वना देने के लिए उन्दने भौ यही कहा कि, पंचतत्वों 
कै दवारा रचित यह शरीर अनित्य है भौर जीव नित्य है इसलिए तुम्हं 
शोक नहीं करना चाहिए । 


छिति जल पावक गगन समीरा । 
पंच रचित अति अधम शरीरा ॥ 
प्रगट सो तनु तव आगे सोवा। 
जीव नित्य केहि लगि तुम्ह्‌ रोवा ॥ 


अतः प्रश्न केवल इतना ही नहीं है कि यथाथ सिद्धान्त क्या है ? 
मुख्य समस्या यह है किं देश काल अर व्यक्ति के सन्दभं मे किसके लिए 
क्या ठीक है । अनित्यता के सिद्धान्त का दुरुपयोग भी सम्भव है । इसका 
दुष्टान्त है रावण के चरि में । मेधनाद की मुत्यु पर शोक ग्रस्त मन्दो- 
दरी ओर अन्य रानियों को सान्त्वना देने के लिए वह्‌ भी सृष्टि को 
नश्वरता का उपदेश देता है । 


तब दसकंठ विविध बिधि समूक्षाईं सब नारि! 
नस्वर रूप जगत सब देखहु हदयं बिचार ॥ 
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स्वयं देहासक्त हीते हये भौ दूसरों कै वैराग्य का उपदेश देना भौर 
मपने स्वाथं को सिद्धि के लिए दूसरों को मर-मिटने की प्रेरणा देना इन 
सिद्धान्तो को सवं उपहास्पद बना देना है । भगवान राम के दरार 
अनित्यत्ता का प्रतिपादन सवथा भिन्न रूप में होता है। बालि के ऊपर 
बाण का प्रहार करने के बाद वे स्वयं उसके सामने आ जाते ह । बालि 
पहले उनके ऊपर अधमं का आरोप लगाता है । पर भगवान राम द्वारा 
दिए गए उत्तर से उसे अपनी तुटि का ज्ञान हो जाता है । पश्चाताप भरे 
हदय से वह शरणापन्न होता है । उसने व्याकुल स्वरम पूछा कि क्या 
भापकै समक्ष पहुंच जाने पर भी मेरे पापों का परिमा्ज॑न नहीं हुमा । 


सुनहु राम स्वामी सन चल न चातुरी भोरि। 
प्रमु अजहुं मे पापौ अंतकाल शति तोरि ॥; 


बालि के पश्चाताप से द्रवित श्री राम भद्र उसे भमर बनाने कै लिये 
स्तुत हौ जाते है किन्तु बालि ने नग्रतापूवंक इस प्रस्ताव को अस्वीकार 
कर दिया । उसे लगा कि अनित्य शरीर का विनाश तो भवश्यम्भावी 
ही है भले ही वह अमरता के नाम पर दीधंकालिकं ही क्योनहो। 
मृत्यु का इससे श्रेष्ठ बानक क्या होगा ? राम मेरे समक्ष खड़े ह उनके 
मंगलमय मुख का दशंन करते हृए प्राण का परित्याग करके ओँ मृत्यु को 


भौ धत्य क्यो न बना लूं । बालि एसी उदात्त मन:स्थिति में प्राण का 
परित्याग करता है | 


अचल करो तनु राखहु प्राना। 
बालि कहा सुनु कृपा निधाना ॥ 
जन्म जन्म मुनि जतनु कराह । 
अंत राम कहि आवत नाहीं ॥ 
जाघु नाम बल संकर कासी । 
देत सबहि सम गति अबिनासो ॥ 
मम॒ लोचन गोचर सोद आवा । 
बहुरि कि प्रमु अस बनिहि बनावा ॥ 


> >< > 
राम चरन वृढ प्रोति करि बालि कीन्ह तनु त्याग । 
सुमन माल जिमि कठ ते गिरत न जानह नाग ॥ 
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शरीर का परित्याग करते हुए स्वयं बालि जिस मन:स्थिति मे था 
उसको दुष्टिगत रखकर नालि पत्नौ तारा को किया गया भगवान राम 
का उद्बोघन सवंथा साथंक प्रतीत होता ह । 
गीता भौर मानस में समान रूप मे शरीर के मिथ्यात्व का प्रतिपादन 
किए जाने पर भी मात्रा का भेद है । गीता में यह्‌ स्वर भधिक मुखर 
है । मानस में यह्‌ ध्वनि सुनाई तो देती है पर इसकी तुलना मे शरीर 
कौ दुलंभता भौर उसके सदपयोगं का स्वर बहूत उचा है । यहाँ मृत्यु से 
भयतो नहीं है पर शरीर त्यामं का कोई उतावलापनं भी नहीं है | 
कागभुशुण्डि को इच्छा मृत्यु को वरदान प्राप्त है पर वे शरौरका 
परित्याग करे भे कोई रचि नहीं रखते क्योकि उनकी दुष्ट में भजन कै 
लिए शरीर अपेक्षित है ओर जिस शरीर से साधना सम्पत्च होती है उसके 
परित्याग की आर्काक्षा अस्वाभाविक है । 
तजड न तत्र निज च्छा सरना । 
तन धिनु वेद भजन रहि बरना ॥ 
ताते यहं तन सोहि त्रिय भयड राम पद नेह । 
निज प्रम्‌ दरसन धाय गयउ सकल सन्देह 


अगवान राम भी अपनी प्रजा को उपदेश देते हए शरीर के सदुपयोग 
पर बल देते है । उनकी दृष्टि मे मानव शरीर कां सदूपयोग करते हए 
व्यक्ति को काल, कमं, गुण. मौर स्वभाव केरे से स्वयं को मुक्त कर लेना 
चाहिए । सारे विश्व के प्राणी काल, क्म, स्वभ्नाव भौर गुण से प्रेसि 
होकर भटक रहे है । ईश्वर कौ पा से यह मानव शरीर प्राप्त होता ह 
इसीलिए कि व्यक्ति इन चारों से कषर उट सके ! यदि पुरूषा्थं भौर 
साधना के द्वारा इन समस्याभों का समाधान न पाकर व्यक्ति काल, 
कमं ओर ईश्वर पर दोष डालना चाहता है तो यह्‌ उसका भात्म- 
घात है। 
आकर चारि लच्छ चौरासी । 
जोनि मत यह्‌ जिव अबिनासी ॥ 
फिरत सदा माया कर प्रेरा\ 
काल कमं सुभाव गुन धेरा॥ 
कबहु क करि करना नर देही । 
देत ईस बिनु हेतु सनेही \\ 
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नर तनु भव वारिधि कहू षेरो । 
सन्मुख मरुत अनुग्रह मेरो॥। 
करनधार सदगुर कठ्‌ नावा। 
दलम साज सुलभ करि पावा ॥ 
जोन तरं भवसागर नर समाज अस षाह । 
सो एत निदक मंदमति आत्माहन गति जाई \। 


म्द > >< 


सो परत्र दुख पावह सिर धुनि धुनि पछिताई्‌ । 
कालहि कमहं ईस्वरहि मिथ्या दोष लगाह ॥ 


सौम्य भाषा मे यह्‌ पुरुषाथं का स्वर है । इसा परुषां भें अहंकार 
न होकर ईश्वर को कृपा का संबल है। उसके प्रति कृतज्ञता है भौर 
काल कमं स्वभाव गुण से ऊपर उठने का दद्‌ संकल्प है ] राम राज्य 
का वणन करते हुए इस संकल्प को सफलता को प्रमाणिक रूप दे 
दिया गया ] 


राम राज नभगेस सूनु सचराचर जग माहि । 
काल कमं सुभाव गुन कृत दुख काहुहि नाहि ॥ 


गीता का स्वर पुरुषाथं के ओज से भरा हुभा होने पर.भी अन्तरंग 
मे नियतिवादी है । मे जानता ह--इस पर अधिर्काश अध्येता चौकंगे 
क्योकि प्रचिलित धारणा से यह्‌ सवथा भिन्न है पर अन्तरंग में बैठकर 
विचार करने पर इस धारणा की वास्तविकता स्पष्ट परिलक्षित होगी । 
अर्जुन को जिन शब्दों मे युद्ध के लिए उत्तेजित किया गयां है वह॒ भोज 
भोर कत्तव्य. की भावना से ओत-प्रोत है पर ओजस्वी शब्दो के पीछे 
नियति के स्वर भी स्पष्ट है | नियति के लिए यहा “भपरिहायं' शब्द का 
प्रयोग किया गया है । अपरिहायं का तात्पयं है जिसे किसी उपायसे 
रोकान जा सके । श्री कुष्ण कहते हं जो भपरिहायं है उसके लिए शोक 


करना व्यथं है ।' 
तस्मादपरिहार्ेऽ्थेन न॒ त्वं शोचितुमहंसि” 


महषि उतंक को उत्तर देते हए श्री कृष्ण उनसे स्पष्ट कह देते हैँ कि 
काल की गति का रोका जाना किसी प्रकार सम्भवं नहीं है । 
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छतो यत्ते भया भुषं सौशास्ये फोरवान्‌ प्रति । 
नाखफयन्त यदा साध्ये ते स्थापाथितुबज्जसा ।। 
ततस्ते निधनं प्राप्ताः सवं सयुतवबान्धवाः । 


(त 
नगमः 


स रिष्टसव्यतिक्तान्तु शक्यं बुद्धया दलेन वा ॥ 


"सहषि यने कौरवो को शान्त केरे का पुरा प्रयास किया किन्तु 
किसी भी तरह वे सन्धि के लिए प्रस्तुत नहीं हए । अतः वे अपने बन्धुं 
सहित सारे गए । प्रार्य के विधान को की बुद्धि ओर बल से नहीं 
टाल सकता } प्रार्य कै प्रति इसी दुष्टि कोण के कारण वे समत्वं ओर 
निष्काम कसंयोग पर इतना अल देते है । 

सानस् सँ भी प्रारल्ध कौ म्रबलता के अनेक दृष्टान्त प्रस्तुत किए 
गए ह किन्तु उसे सवथा अपरिहायं नहीं माना गया है । देवषि नारद 
प्रारब्ध की प्रवलता का प्रतिपादन करने के नाद उसके परिहार का उपाय 
भी बताते है । ्रारस्भ मेँ वे भी उन्हीं शब्दों का प्रयोग करते हं । 

कह पुनीश्च हिषव॑तु सुलु जे विधि लिखा लिलार 
देव उनुज वर नाग सुनि कोड न मेटनिहार ॥ 


किन्तु अगले ही क्षण वे यह्‌ भी घोषित केर देते हँ कि भगवान शिव 
की छपा स प्रार्य का निवारण किया जा सकता है । 
जौ तपु करौ कुमारि रंम्हारो। 
भावि सेदि सहि च्विपुरारी ५ 
परारज्ध को परिवर्तित करने कै लिए देवर्षि नारद ने जो उपाय 
बताया वह॒ तात्त्विक दृष्टि से भी बड़ा महत्वपुणं है । उनकी दुष्टि में 
तपस्या ओर शिव कृपा ॐ संयोग से असाध्य प्रारब्ध को साध्य के रूप पे 
परिवर्तित किया जा सकता है । केवल अपने पुरषाथं माव से प्रारब्ध मे 
परिवर्तन सम्भव नहीं है । प्रार्य व्यनि के पूवंकृत कमो का ही परिणाम 
है ! एक बार जब कमं अपने परिणाम क सृष्टि कर चुका हौ तव नवीन 
करसं किसी नए शुभ परिणाम का प्रापक तो नन सकता है किन्तु प्रारब्ध 
के निवारण भे उसकी उपयोगिता नहीं हो सकती । हत्या के अपराध मे 
मृत्युदण्ड प्राप्त अपराधी किसी भी सत्कमं के द्वारा समृद्युदण्ड से स्वयं मुक्त 
नहीं हो सरता किन्तु यह्‌ सम्भव है कि राष्ट्रपति अन्य विशेषताओं को 
दुष्टिगत रखकर अपने दया के विशेषाधिकार से उसे मुक्त कर दे। 
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भगवान शिव सृष्टि के नियन्ता हँ अतः वे साधक के तीव्र तप से द्रवित 
होकर उसे प्रारब्ध परिणाम से मुक्ति दिला सक्ते ह । शिव विश्वास क 
भी घनीभत रूप है । 

“भवानीशङ्करो वन्दे श्रद्धाविश्वासरूपिणौ" 


तप में प्रकृति के सारे नियमों को परिवत्तितं करने का दढ संकल्प 
विद्यमान है । तपस्वी शरोर शास्त को सारी मान्यतां को स्ुख्लाकर 
मन संकल्प कौ महिमा को प्रगट करता है । शरीर शस्त्र की दृष्टिसे 
शरीर अन्न, जल, वायु आदि के अभाव मे जीवित नहीं रह्‌ सर्कता । 
तपस्या के काल में तपस्वी क्रमशः इनका परित्याग करता हुभा प्रचिलित 
नियम का अपवाद बन जाता है । प्रारन्ध परिवतंन के लिए इसी प्रकार 
के प्रबल संकल्प का होना आवश्यक है । भन्न, जल, वायु का परित्याग 
कर तपस्वी का जीवित रहना यह प्रमाणित करता है कि उसने जीवनी 
शक्ति के किसी नए केन्द्र से स्वयं को जोड़ लिया है । आध्यात्मिक दुष्ट 
से हम उसे ईश्वर कह कर पुकारते ह। ठीक इसी तरह प्रारब्ध को 
परिवतित करने के लिए कमं चक्र से सम्बद्ध ॒व्यवित को कमं चक्रके 
स्थान पर स्वयं को ईश्वर से जोड़ देना होगा । ईश्वर शुभाशुभ कर्मो से 
मुक्त है इसीलिए उससे सम्बद्ध होते ही व्यक्ति कमं नियमन की प्रक्रिया 
से मुक्त हो जाता है । किन्तु यह एक जटिल प्रक्रिया है-। निरले व्यक्ति 
ही कठिन साधना से प्रारब्ध बन्धन से मुक्त हो पाते है । एसी स्थिति में 
गीता मे एक एसी प्रक्रिया का उल्लेख किया गया है जिसमें प्रारब्ध अपने 
परिणाम करो सुष्टि करती हुआ भी व्यक्ति के अन्तःकरण को प्रभावित 
नहीं कर पाता । 


ऋछतु परिवतंन की प्रक्रिया को भी दो ही प्रकार से अस्वीकार किया 

जा सकता है । श्रीष्म ऋतु के ताप ओर शीत ऋतु की कँपाने वाली ठंड 
से बचने के लिए व्यक्ति या तो वातानुकूलित भवन का निर्माण करे या 
फिर शरीर को हौ इतना सहिष्णु बना ले कि ऋतु परिवर्तन की प्रक्रिया 
से उसका शरीर प्रभावित न हो } श्री कृष्ण वातानुकूल के स्थान पर 
सहिष्णुता को अधिक महत्व देते है । वे अर्जुन को उपदेश देते हृए इसी 
तथ्य पर बल देते है | 

माव्रास्यर्शास्तु कौन्तेय शीतोष्णसुखदुःखदा;। 

आगमापायिनोऽनित्यास्तांस्तितिक्षस्व भारत ॥१४॥ 
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हे कुन्ती पूत ! सर्दी, गर्मी भौर सुख, दुःख को देने वाले इन्द्रिय 
मौर विषयों के संयोग तो उत्पत्ति, विनाशशील भौर अनित्य है, इसलिए 
हे भारत ! उनको त्‌ सहन कर | 

सहिष्णता , समत्व ओर निष्कामता को मानस में भी महत्व दिया 
गया है किन्तु गीता के समान वह्‌ मानस का मुख्य केन्द्र नहीं है । गीता 
का आदशं पुरुष स्थित प्रज्ञ है किन्तु मानस का सर्वो्करष्ट आदशं संतत्व 
मे निहित है । संत भौर स्थित प्रज्ञ मे अनेक सद्गुण समान होते हृए भी 
दोनों के जीवेन दशंन मे भिन्नता है । इन दोनो के साम्य ओर भिन्नता 
पर अधिक विस्तृत विचार कौ अपेक्षा हे । 

गीता के द्वितीय अध्याय में अर्जुन स्थित प्रज्ञ के लक्षणों के सन्दभं मं 
जिज्ञासा प्रकट करते हूं । 


““स्थित्‌ ब्रज्ञस्य का भाषा समाधिस्थध्य केशव । 
स्थितधीः {कि प्रभाषेत किमासीत ब्रजेत्‌ किम्‌ ॥ 


स्थित प्रज्ञ की परिभाषा करते हृए श्री कृष्ण ने इन वाक्यों का 
प्रयोग किया । 


प्रजहाति यदा कामान्सर्वान्पाथं मनोगतान्‌ । 
आत्मन्येवात्मना तुष्टः स्थितप्रज्ञस्तदोच्यते ॥! 
दुःखेष्वनुद्िगनमनाः सुखेषु विगतस्पृहः । 
वीतरागभयक्रोधः स्थितधीर्भुनिरूच्यते ॥ 
यः स्वंव्रानभिस्तेहस्तत्तत्प्राप्य शुभाशुभम्‌ । 
नाभिनन्दति न द्वेष्टि तस्य भ्रज्ञा प्रतिष्ठता ॥ 
यदा संहरते चायं कूर्मोऽङ्धानीव सर्वशः । 
इन्द्ियाणीन्दियार्थेभ्यस्तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता ॥ 
विषया विनिवर्तन्ते निराहारस्य देहिनः । 
रव रसोऽप्यस्य परं दृष्ट्वा नवतते ॥ 
यततो ह्यापि कौन्तेय पुरुषस्य विपश्चितः । 
टन्द्रिपाणि प्रमाथीनि हरन्ति प्रसभं मनः ॥ 
तानि सर्वाणि संयम्य युक्त आसीत मत्परः । 
वशे हि यस्येन्द्रियाणि तस्य ब्रा प्रतिष्ठिता ॥। 
ध्यायतो विषयान्पुसः सद्धस्तेषपजायते । 
सङ्खात्संजायते कामः कामात्क्रोधोऽभिजायते ॥ 
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क्रोधा्वति संमोहः संमोहात्त्भ्रतिविश्रमः । 
स्मरृतिश्रंशाद्‌ बुद्धिनाशो बुद्धिनाशा्प्रणश्यति \। 
रागद्रेषवियुक्तस्तु विषयानिन््ियेश्चरन्‌ । 
जात्मवश्येविधेयात्मा प्रसादमधिगच्छति ॥ 
प्रसादे सवेदरःखानां हानिरस्योपजायते । 
प्रसन्नचेतसो ह्याशु बुद्धिः पर्यवतिष्ठते \ 
तास्ति बुचिरयुक्तस्य न चायुक्तस्य भावना । 
न चाभावयतः शान्तिरशान्तस्य कुतः सुखम्‌ ॥, 
इन्द्रियाणां हि चरतां यन्मनोऽनु विधीयते, 
तदस्य हरति प्रज्ञं वायुर्नावमिदाभ्भसि \ 
तस्मास्य महा बाहो निगृहीतानि स्वंशः । 
इन्द्रियाणीन््रियार्थभ्यस्तस्य प्रज्ञा प्रतिष्ठिता! 
था निशा सवभूतानां तस्यां जगति संयमी ¦ 
यस्यां जाग्रति भूतानि ता निशा पष्यतो सूतेः ॥ 

आपुयेमाणमचलप्रतिष्ठं 

समुद्रमापः प्रविशन्ति यद्रत्‌ । 

तद्वत्कामा ये प्रविशन्ति सवे 

स शान्तिलाप्नोति न कामकामी ॥ 
विहाय कामातयः सर्वान्पुमाश्चरति निःस्प॒हुः । 
निमेमो निरहंकारः स॒ शान्तिमधिगच्छति 
एषा ब्राह्मी स्थिति; पाथं नेनां प्राप्य विमुह्यति । 
स्थित्वास्यामन्तकालेऽपि बरह्मनिर्वाणमृच्छति ॥ 


इसको तुलना में श्री भरत की जिज्ञासा के उत्तर मे भगवान राम 
दारा कथित सन्त लक्षणों को रक्खा जा सकता है । श्री भरत नस्ता भरे 
स्वर में प्रन करते हैं| 


संतन्ह॒॒ कं सहिमा रघुराई । 
बहु विधि बेद पुरानन्ह गाई ॥ 
भी मुल तुम्ह॒ पुनि कीन्ह बडाई । 
तिन्ह पर प्रभुहि प्रीति अधिकार ॥ 
सुना चहञं प्रभु तिन्ह कर लच्छन । 
कृपा सिु॒गुन ग्यान बिचच्छन ॥ 


( ६५ ) 


भगवान राम ने बड़े हो भाव भरे शब्दों मे संतों का लक्षण बताते 
हए उनको सराहना की- 


संतन्ह॒ के लच्छन सुनु ध्राता। 
अगनित श्रुति पुरान विख्याता ॥ 
संत असंतन्हि फं असि करनी । 
जिमि क्ुलार चंदन आचरनी॥ 
काट परस्य सलय सुनु भाई। 
निज गुन देह सुगंध बसाई॥ 


ताते सुर सौसन्ह चढत जग बल्लभ भौ खंड । 
अनल शहि पीटत घर्नाहि परसु बदन यह्‌ दंड ॥ 


विषय भमलंपट सीलं गुना कर। 
पर दुख दुख सुख सुख देखे पर ॥ 
ससं अधूतरिपुं लिसद बिरागो। 
लोभा सरष हरष सय त्फागी ॥ 
कोलल चित दीनच्ह पर दाया) 
बनं षच फस भम भगति अमाया ॥ 
सहि भानप्रद आपु अमानी । 
भरत घ्रान समस्ते प्रानी ॥ 
विगत काम सल नाम परायन । 
सांति बिरति विनतो भुदितायन ॥ 
सीतलता सरलता भयतरी । 
द्िजपद प्रीति धमं जनयतरी ॥ 
ए सब लच्छन वर्खाहं जासु उर । 
जानेहु तात संत संतत र ॥ 
खम इम नियमन नीति नहि गेलाह । 
प्रुष बचन कवं नाहि वोर्लाह ॥ 


निडा अस्तुति उभय सम समता भम पड कंज । 
ते सज्जन भस प्रान प्रिय गुन मंदिर सुख पुज ॥ 
यद्यपि गीता में स्थितप्रज्ञ की परिभाषा बडे विस्तार सेकी गई है 
कन्तु उसका मूल भूव प्रथम श्लोक मे ही निहित हे । भगवान ष्य ने 
५ 


( ६ । 


कहा हे अर्जुन जिस काल मे यह पुरुष मन में स्थित सभी कामनाओं को 


भली भाति त्याग देता है ओर आत्मा से आत्मा मे ही सन्तुष्ट रहता है 
उस काल में वह्‌ स्थितप्रज्ञ कहलाता ह ॥ 


इससे यह्‌ स्पष्ट हो जाता है कि स्थितप्रज्ञता का आधार आत्म 
निष्ठा है । जिस व्यक्ति को स्वयं के सन्तोष के लिए किसी बहिरंग वस्तु 
की अपेक्षा नहीं है वही स्थितप्रज्ञ कहलाने का अधिकारी है । दूसरी 
ओर सन्त लक्षण का मुख्य केन्द्र लोक मंगल की भावना है । क्योकि 
भगवान राम सन्त की तुलना उस चन्दन वृक्ष से करते हँ जो अपने ऊपर 
प्रहार करने वाली कुल्हाडी को भी सुगन्धित्त बना देता है 1 यदि स्थित- 
प्रज्ञता का आधार विवेक है तो सन्तत्व का आधार चरित्र है । स्थित- 
प्रज्ञ सवंथा निरपेक्ष है ओर उसे स्वसुख के लिए किसी बहि्रंग वस्तु को 
अपक्षा नहीं है, किन्तु सन्तत्व के लिए केवल इतना ही यथेष्ट नहीं है कि 
वह्‌ स्वयं में सन्तुष्ट हौ अपितु उसकी कसौटी तो यह्‌ है कि वह्‌ दूसरो को 
कितना देता है । स्थितप्रज्ञ दुःखों की उपलब्धि मे उद्विग्न नहीं होता 
ओर सुखो की प्रापि मे भी वह्‌ सवंथा निस्पृह रहता है । उसमे राग, भय 
ओर क्रोध का अभाव रहता है । आत्म-निष्ठा के पश्चात्‌ स्थितप्रज्ञ की 
परिभाषा करते हृए भगवान कृष्ण ने उपरोक्त मन:स्थिति को स्थितत- 
प्रज्ञता के दूसरे आधार के रूपमे देखा । किन्तु सन्त भले ही अपने दुःख 
से उद्विग्न न हो स्वयं के लिए उसमे सुख को अभिलाषा का भी अभाव 
हो फिर भी यदि वह्‌ दूसरे के सुख दुःख से प्रभावित नहीं होता तो वह्‌ 
सन्त कहलाने का अधिकारी नहीं है । सन्त का लक्षण है- 


विषय अलंपट सील गुनाकर। 
पर दुख वुख सुख सुख देखे पर ॥ 


स्थितप्रज्ञ ओर सन्त दोनों ही दगुण शून्य दहै । जहां तक अवगुणो 
के अभाव का सम्बन्ध है गीता ओर मानसम लक्षणों को चर्चा की गई दहै। 
स्थितप्रज्ञ विषयों से अनासक्त है। उसने स्वयं को कच्चुए के समान भीतर 
समेट लिया है उसकी विषयों के प्रति आसविति समाप्त हो ग्द है! सन्त 
लक्षण मे भी विषय अलंपट' कहु कर इसी स्थिति की चर्चा की गई हे । 
स्थितप्रज्ञ राग, टेष शून्य है । "सम भसतरिपु" कह कर भी सन्त में इन्दीं 
लक्षणों का संकेत किया गया है । स्थितप्रज्ञ का मुख्य उदेश्य परम शान्ति 
कौ उपलब्धि है | कृष्ण स्थितप्रज्ञ के लक्षणों का उपसंहार करते हये 
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दो श्लोकों मे इस तथ्य को ओर संकेत करते हँ । जसे नाना नदियों के 
जल सब ओर से परिपुणं अचल प्रतिष्ठा वाले समुद्र मे उसको विचलित 
न करते हए समा जति ह वेसे ही सब भोग जिस स्थितप्रज्ञ पुरुष में 
किसी प्रकार का विकार उत्पन्न किए बिना ही समा जाते है, वही पुरुष 
परम शान्तिको प्राप्त होतारहै भोगों को चाहनेवाला नहीं ।' जो पुरुष 
सम्पूणं कामनाओं को त्याग कर ममता रहित, महकार रहित भौर 
स्पुहा रहित हभ विचरता है, वही शान्ति को प्राप्त होता है ।' सन्त 
लक्षणमे भो शान्ति की चर्चा की गई है। “शान्ति बिरति बिनती 
मुदितायन' किन्तु सन्त लक्षण की समाप्ति उन्हे सुख पुंज कह कर 
की गई- | 

निग अस्तुति उभय सम ममता मम पद कज । 

ते सज्जन मस प्रान प्रिय गुन मंदिर सुख पुंज ॥ 


संत सुख पुंज है भौर सुख का वितरण उसका स्वभाव हे । शान्ति 
वितरण की वस्तु नहीं है वह सवथा एकान्तिक वस्तु है ! उसकी अनुभूति 
अकेलेपन मे होती दै। यह भत्म-निष्ठा का स्वाभाविक १ रिणाम है। 
स्थितप्रज्ञ ममत्ता रहित है क्योकि वह॒ जानता है कि ममता के द्वारा 
रागद्वेष सुख दुःख के चक्र मे पड़कर शान्ति खो जाती हे । किन्तु सन्त 
ममता का परित्याग न कर उसे प्रमु के चरणों मे पित कर देता ह । 
मुख स्वरूप भगवान से सम्बद्ध होकर वह्‌ निरन्तर सुख का वितरण 
करता रहता है । "ममता मम पद कज कहकर इसी तथ्य की ओर ध्यान 
आक्रष्ट किया गया है । इस तुलना से यह्‌ स्पष्ट हो जाता है कि स्थित्‌- 
प्र्ञके रूपमे गीता मे जिस आदशं का चित्र प्रस्तुत किया गया ह 
वह्‌ लोकनिष्ठ न होकर आत्मनिष्ठ है, जिसका कमं सबके सुख 
लिए है। 

गीता के अन्य अध्यायो मे महापुरुषों के जिन लक्षणों कौ चचा की 
गई है मानस के सन्त लक्षणों से उनका अत्यधिक साम्य है । फिर भीश्री 
ष्ण अर्जन को स्थितप्रज्ञता की भोर ले जाना चाहते थे क्योकि अजुन 
के समक्ष जो परिस्थितियां विद्यमान थीं गौरं श्रीकृष्ण उनसे जो काम लेना 
चाहते ये उसमें स्थितप्रज्ञता का ही दर्शन उपयोगी था । भूमिका में यह्‌ 
स्पष्ट किया जा चुका है कि द्वापर युग में लोकनिर्माण र सम्भावनाए 
अत्यन्त अल्प थीं । एक एेसी अन्धकारमयी रि मे, जब चार ओर्‌ तूफान 
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चल रहा हो, उस समय दीपक लेकर अन्धकार के पीछे भागना पूरी तरहं 
निरथ॑क है क्योकि उसका परिणाम अपने दीपक का भी पूरी तरह वुज्ञ 
जाना होगा । उस समय व्यक्ति का सबसे बड़ा कतव्य यही है किं वह्‌ 
अपने कक्ष मे दीपक को निष्कम्प जलने दे । तूफान के समाप्त होने के बाद 
अनेक लोग अपने वले हृए दीपकों को प्रज्वलित करने के लिए निष्कम्प 
दीप शिखा के पास आवेगे । एसी स्थिति में अपने दीप कौ सुरक्षामें 
संलग्न व्यक्ति का स्वाथंही परमाथं का हेतु बन जवेगा। हापरयुगका 
वह काल भी तूफानी रात्रि के समान अन्धकार भौर भय से भया था 1 अजुन 
उस अत्धकार के पी अपने विवेकं का दीपक लेकर भागना चाहता था । 
श्रीकृष्ण उसे इस असम्भव प्रयास से विरत कर देते ह । वे उसे आदेश 
देते है कि तुम स्थितप्रज्ञ बनो, तुम भपने विवेकं को विनष्ट सत्त होने दो | 
वे जानते थे कि विनाश निश्चित है । एेसी स्थिति मे उन्होने व्यक्ति भौर 
सिद्धान्त को सुरक्षा का मागं अपनाया | आदशं के नाम पर किया गया 
बलिदान तत्काल भले ही फलदायी न दिखाई दे किन्तु वह्‌ भागे आने- 
वाली पीदियों के लिए प्रेरकं बन जाता है । यद्यपि यह्‌ कहा जाता है कि 
धमं ओर सत्य की हौ सवंदा विजय होती है पर इसका एक दूसरा पक्ष भी 
है । कभी-कभी यह्‌ दिखाई देता है किं धामिक अथवा सत्यवादी व्यक्ति 
प्रास्त हो गया 1 एेसे दृष्टान्तो से अनेकं व्यक्ति संशयालु हौ उठते हं 
किन्तु सूक्ष्म दुष्टि से विचार करने पर यह्‌ धारणा सर्वथा श्रान्त सिद्ध हौ 
जाती है । यदि कोद व्यक्ति विजय को दृष्टिगतत रखकर धमं का पालन 
करे तव एेसी स्थिति मे हम उसे पूणं धार्मिक कह ही नहीं सकते है | 
सच्चा धामिक व्यक्ति वास्तविक अर्थो मेँ कभी परास्त नहीं होता है । 
जब वह्‌ विजय प्राप्त करता ह तब तो वह्‌ विजयी होता ही है किल्तु यदि 
वह्‌ लोक दुष्टि से परास्त भी हो जाय त्तब भी वह्‌ अपनी दष्ट में परा- 
जित नहीं होता । क्षणिक विजय के लोभ से धमं का अनेक व्यक्ति परित्याग 
कर देते ह । किन्तु अपनी आस्था पर अडिग रहनेवाला व्यक्ति इस सन्तोष 
का अनुभव करता है कि मृत्यु काभय ओौर विजयका लोभ भी उसे 
अपने पथ से विचलित नहीं कर पाया । एसी मनःस्थित्ति मे उस व्यक्ति को 
पराजित माननेवाला जय भौर पराजय के वास्तविकं अथं को नहीं जानता । 
शरी सीता को रावण के दारा अपहृत होते देखकर वृद्ध गीधराज उसे 
चुनौती देते हँ । बहिर ङ्ख दृष्टि से गीधराज रावण के समक्ष पराजित होते 
ह ओर उनको मृत्यु हो जाती है किन्तु क्या यह उनकी पराजय थो ? 
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उनकी इस पराजय पर शत-रात विजय निषछठावर है । क्योकि उन्हने मृत्यु 
द्वारा सच्ची अमरता प्राप्त को भौर लोगों को बलिदान का प्रशस्त पथ 
दिखा दिया- 
मुए भरहि मरर्हाहि सकल आजु कालि के बीच । 
तुलसी काहू नहि लही गीधरयज की मीच ॥ 
दूसीलिए श्रीकृष्ण अर्जुन को जय-पराजय, लाभ-हानि में सम रहने 
की प्रेरणा देते हैँ । बहिरङ्घ दुष्ट से सन्त कौ तुलना मे स्थितप्रज्ञ में स्वां 
की कल्पना हो सकती है । पर उपरोक्त विचा रों के सन्दभं में यह्‌ स्पष्ट हो 
जातादहै कि उत युग की वही आवश्यकता थी । 
भगवान राम का युग सन्त भावना का युग है 1 वहाँ व्यक्ति केवल 
अपने ही मात्म कल्याण कौ चिता नहीं करता 1 वह्‌ लोकं कल्याण के 
लिए अपनी मुक्ति का भी परित्याग करने के लिए प्रस्तुत दिखाई देता है । 
इसीलिए वह्‌ मुक्ति के स्थान पर भक्तिका ही वरण करना चाहता है- 
असच विचारि ञे परम सयाने। 
सुति निरादर भगति चुने ।\ 
सन्त की आत्मनिष्ठा स्थितप्रज्ञ कौ आत्मनिष्ठा से भिन्न प्रतीत होती 
है । सन्त की आत्मनिष्ठा का ग्यावहाखकि रूप यह्‌ है किं वह्‌ सवंत एक 
अद्रय आत्मतत्व का दशंन करता है या मानस की भाषा मे यहं कहना 
अधिक उपयुक्त होगा किं वह्‌ सवत्र अपने प्रभु का ही दशंन करता है। 
अतं; एेसी स्थिति मे वहु सबकी सेवा में प्रमु की सेवा ही देखता है-- 
सो अनन्य मति जाके सति न रह 'हमुमत । 
लै सेवक शचराचर रूप स्वामि भगर्वत ॥ 
इसीलिए भानस मे स्व॑ सन्त लक्षण की चर्चा करते हृए केवल उसके 
विवेकं को हौ नहीं भावं गौर क्रिया कलाप को भी लक्षणों के रूपमे 
देखा गया है- 
पर उपकार बचन सत काया । 
संत सहज सुभाव खग राया ॥ 
>< >< % 
संत सहहि दुख परहित लागी । 
पर दुख हतु असंत अभागी ॥ 


५ > > 
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तर सम सत कवालो, 
परहित नित्त वहु विपति विसाला ॥ 


स्थितप्रज्ञ सृष्टि के स्वरूप से परिचित ह । इसलिए वह सुजन गौर 
संहार को समान रूपसे स्वीकारकरता है । अजुन को यही दुष्ट भगवान 
श्रीकृष्ण विराट्‌ रूप का दशंन कराते हुए प्रदान करते हैँ । भगवान के 
विराट्‌ रूप ओर उसमें दिखाई देनेवाली उग्रता को देखकर अर्जन भयभीत 
होकर उनसे प्रश्न करता है, भाप कौन ह ?' तब भगवान अपना परिचय 
कालकेरूपमेदेते हमि काल हूं ओर इस समय लोकक्षय में प्रवृत्त 
हमा हं । इसलिए जो प्रतिपक्षियों कौ सेना में स्थित योद्धा लोग है, वे सब 
तेरे बिना नहीं रहेगे' अर्थात्‌ तेरे युद्ध न करने पर भी इन सबका विनाश 
अवश्यंभावी है- 


आख्याहि मे फो भवानुग्ररूपो नमोऽस्तु ते देववर प्रसीद । 
विज्ञातुमिच्छामि भवन्तमाद्यं न हि प्रजानामि तव प्रवृत्तिम्‌ ॥ 


(गीता ११/२१) 
कालोऽस्मि लोकक्षयकृत््वृद्धो लोकान्‌ समाहतुंमिह प्रवत्तः । 
ऋतेऽपि त्वां न भविष्यन्ति सवं येऽवस्थिताः प्रत्यनीकेषुयोधाः ॥ 

(गीता ११।३२) 


अजुन ने जिस विराट्‌ रूपका साक्षात्कार किया उसमे उन सारी 
आशंकाओों का उत्तर था जो अर्जुन को व्यथित बना रही थीं । प्रारम्भ मं 
उसे यही प्रतीत हो रहा था कि लोभग्रस्त दुर्योधन के दुराग्रह के कारण 
टी यह युद्धहो रहा दहै ओर मे भी उसी श्रेणी मे माना जागा। 
भगवान ने अर्जुन को इस धारणा से मुक्त करने के लिए विविध रूपों में 
उपदेश दिये किन्तु उन सबमें महत्वपूणं यह्‌ विराट्‌ रूप का साक्षात्कार 
था, जहां सृजन ही नहीं संहार के मूल में भी ईश्वर का संकल्प ही कायं 
करता हुआ दिखाई देता है । एसी स्थिति मे स्थितप्रज्ञता मे अवस्थिति 
स्वाभाविक है । सन्त करुणा से प्रेरित होकर सुजन भौर निर्माण के लिए 
प्रयत्तशील रहता है । स्थितप्रज्ञ की सृजन भौर संहार मे समान दृष्टि है| 


त 


अगवान श्रीकृष्ण श्रेय की उपलब्धि के लिए गीता में दो प्रकार कौ 
निष्ठाओं का उपदेश देते दै जिनका नामकरण उन्होने किया-१. ज्ञान, 
योग ओर २. कमयोग 


लोकेऽस्मिन्दरिविधा निष्ठा पुरा प्रोक्ता मयानघ । 
ज्ञानयोगेन सांष्यानां कर्मयोगेन योगिनाम्‌ \\ 


श्रीकृष्ण ने कहा हि अनढय अर्जुन, इस लोक मे दो प्रकार की 
निष्ठां का वर्णन मेरे हारा कियागयाहै। उनमें से सांख्य योगियों 
करौ निष्ठा ज्ञानयोग से ओर योगियों कौ निष्ठा कर्मयोग से होती है ।' 

निष्ठाभों का यह्‌ द्विविध विभाजन अनेक लोगों को चौकाता ह 
वयोकि इस विभाजन से एेसा प्रतीत होता है कि जंसे गीता में भक्तियोग 
को स्वीकृति प्रदान नहीं की गई है । प्राचीन शास्त्रीय परम्परा के अनुकूल 
बहुधा निष्ठा का विभाजन विविध रूपों मे किया जता र्हा है, जिन्हें 
कमं, ज्ञान ओर भक्ति का नाम दिया गया है । गोता के भध्ययन 
से यह्‌ स्पष्ट हो जाताहैकि पक्ति को उसमे अनुपम गौरव प्रदान किया 
गया है । अनेक टीकाकारो ने १८ अध्यायो का विभाजन इस तयी के 


आधार पर किया है। उनकी दुष्टि ने गीता के छः-छः भध्यायों मे 


कम॑, ज्ञान ओर भक्ति को प्रधानता है । इस प्रकार का विभाजन प्रति- 
पादित्त विषय को देखते हुए युक्तिस्गत प्रतीत होता है। फिर भी यहं 
स्पष्ट है कि श्रीकृष्ण द्वारा किए गए विभाजन में भक्तियोग का पृथक 
उल्लेख नहीं है । एेसा क्यो ? इस प्रश्न का उत्तर दो रूपों में दियाजा 
सकला है । 

प्रथमं उत्तर तो यह्‌ है कि अजुन के जीवन मे इस समय केवल भक्ति- 
योग ही विद्यमान है । वह ज्ञानयोग ओर कमयोग से दूर जा पड़ा है 1 
सपने बन्धु-बान्धवो को देखकर उसके अन्तःकरण में मोहं का उव्य होता 
है । यह्‌ मोह, ज्ञान के अभाव का ही परसिचायक हे । वहं 1 का 
परित्याग कर कमं॑से विरत हौ जाता है किन्तु एसी मन :स्थितिमे भी 
वह्‌ भक्तिनिष्ठा का परित्याग नहीं करता है । उसकी श्रीकृष्ण पर 
सविचल श्चद्धा बनी हई है । इसीलिए कह अपनी समग्र मनःस्थिति का 


२.) 


वणंन करने के पश्चात्‌ स्वयं को शरणागत के रूप में प्रस्तुत करता हुभा 
उनसे मागंद्शन का अनुरोध करता है- 


कापण्यदोषोऽपहतस्वभावः पृच्छामि त्वां धलेसंमूढचेताः । 
यच्छ यः स्याल्निश्चितं ब्र. हि तन्मे शिष्यस्तेऽहं शधि भात्वां प्रपन्नम्‌ ॥। 


मेरा स्वभाव कायरता से उपहत हो चुका है। धमं के विषय में 
मेरी बुद्धि मोहित हो गई है। भतः भाप मेरे लिए उस साधना का निदेश 
कीजिए जिससे मेरा कल्याण हो । मे आपका शिष्य मौर शरणागत हं । 

एसी स्थिति मे अजुन जिन निष्ठाओं से च्युत हया है उन प्र भारूढ्‌ 
करने के लिए ही उपदेश की आवश्यकता है । इसलिए यदि श्रीकृष्ण ने 
केवल दो ही प्रकार की निष्ठाओों का वणन गीता मे किातो ५) 
की आवश्यकता के ही अनुरूप था । वैद्य रोगी के लिए उन्दी भौषधियों 
का प्रयोग करता है जिनकौ रोगी को भक्षा होत्ती है । इसलिए गीत्ता में 
भक्तियोग का पृथक उल्लेख न करिए जाने से भक्तियोग का गौरव कम 
नहीं होता है । एक व्यक्ति कौ आकृति का वणन करते हुए उसके बहिरंग 
अगपत्यगों का ही वणंन किया जाता है । इस वर्णन में प्राण का प्रत्यक्ष 
ङ्प से उल्लेख न होते हुए भी व्यक्ति उसमें प्राण की कल्पना कर ही 
लेता है क्योंकि प्रत्येक बुद्धिमान व्यक्ति यह्‌ जानता है कि निष्प्राण शरीर 
के सौन्दयं का वणेन सवंथा निरर्थकं ह । गीता के ज्ञानयोग ओर क्म- 
योग की ओर मेँ भक्तियोग प्राण के समान विद्यमान है । 

इस ्रश्न का उत्तर एक भिक्षे रूपमे भी दिया जा सकतां है कि 
गोता मे उपासना को कमंयोग ओर ज्ञानयोग के अंग के रूप में स्वीकार 
किया गया है | जब स्वयं को परमात्मा से अभिन्न मानकर उपासना की 
जाती है तब उसे ज्ञाननिष्ठा का परिणाम कहा जा सकता है । कमयोग 
मे की जानेवाली उपासना ईश्वर को स्वयं से भिन्च मानकर की जाती 
है अतः गीता की द्विविध निष्ठां ही भक्तियोग अनुस्यूत है । 


जहां तक रामचरितमानस का सम्बन्ध है उसमे मुख्य रूप सेदोही 
प्रकार की निष्ठाओं कौ तुलना की.गरईहै। वे ह ज्ञानयोग भौर भव्ति- 
योग । इस तरह जहाँ गीता मे नयोग भौर कमयोग का उल्लेख 
किया गया है वहां मानस में कर्मयोग के स्थान पर भक्तियोग की 
स्थापना की गई है । निश्चित रूप से मानस भे कमयोग की उपेक्षा नहीं 
है । मानस के सभी प्रमुख पात्र कमयोग के अप्रतिम दुष्टान्त है किन्तु 





( ७३ ) 


मानस की दृष्टि में कमयोग भक्तियोग का ही एक अंगहै। अस्तु जहां 
गीता में भक्ति योग को विशेष रूप से कमयोग के अन्तर्गत मान लिया 
गया है वहां मानस मे इसे ठीक भिन्नरूप से देखा गया है । इसलिए 
गीता मे अजुन यह्‌ जानने के लिए व्यग्रहो उठा कि कर्मनिष्ठा भौर 
ज्ञाननिष्ठा मे किसे स्वीकार किया जाय । क्योकि उसे एेसा प्रतीत हुमा 
कि श्रीटृष्ण कमं कौ अपेक्षा ज्ञान को श्रेष्ठ मानते हँ भौर तब उसने श्री 
कष्ण से प्रश्न किया कि जब आप कमं की अपेक्षा ज्ञान को श्रेष्ठ मानते 
है तब मुञ्चे घोर कमं की ओर क्यो प्रेरित करते है ? 
ज्यायसी चेत्कमेपास्ते भता बुदिजनादेन 
तत्कि कभेणि घोरे सां नियोजयसि केशव ॥ 
रामचरितमानस मे पक्षिराज गस्ड को यह जानकर आश्चयं होता 

है किश्रीकागभुशुण्डिने महर्षि लोमश द्वारा उपदिष्ट ज्ञान को भादर 
पूर्वक नहीं ग्रहण किया | गरड की धारणा थी कि ज्ञान ही सवंश्रेष्ठ 
विद्यया है। उन्होने श्री कागभुशुण्डि से स्पष्ट शब्दो मे यह प्रश्न किया 
कि उन्हे एेसा लगता है कि ज्ञान जैसे दुलभ तत्व को भक्ति कौ तुलना. 
मे कम महत्व दिया गया है भतः वे भक्ति भौर ज्ञान का अन्तर समज्ञाने 
की कृपा करर | 

कर्हहि संत सुनि बेड पुराना। 

नहि कषु इुलंभ ग्यान समाना \ 

सोई सुनि तुम्ह॒ सन कहा गुसाई । 

नाहि आदरेहु भगति को नाई ॥ 

प्यार्नाह भगतिहि अंतर केता । 

सकल कह प्रभु कृपा निकेता 


इससे यह स्पष्ट हो जाता है किं गीता मे जहां तुलना का विषय 
ज्ञानयोग ओर कमयोग है वहाँ रामचरितमानस में यह्‌ समस्या ज्ञान 
मोग भौर भवितयोग को लेकर सामने भती हं | 

इस पार्थक्य के बाद भी यह्‌ असंदिग्ध रूप से कहा जा सकता है कि 
गमचरितमानस ओर गीता मे समान रूप से भक्तियोग को महत्व प्राप्त 
है । आन्तरिक साम्य के होते इए भी बरहिरग ५. से ८ 
शैली का अन्तर निरुटेश्य नहीं है । भगवान इष्ण क स ५ 
पात्र है जो कमं से विरत होना चाहता दै । एसी स्थिति मं कमयोग कौ 
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गरिमा हो उसे पुनः कतंव्य पथ पर आरूढ कर सकती है । यदि उसके 
समक्ष कमयोग को भक्तियोग के एक अंग के रूप में रक्खा जाता तो 
उसकी कमंयोग मे श्रद्धा दी नहीं हो सकती थी । अजुन की मनःस्थिति 
का एक चित्र उस वाक्यांश से सामने आ जाता है जब उसे एेसा प्रतीत 
होता दै कि श्रीकृष्ण कमयोग की अपेक्षा ज्ञान योग को श्रेष्ठ मानते है । 
यद्यपि भगवान श्रीकृष्ण की मान्यता एेसी नहीं थी किन्तु अर्जुन जिस 
मनःस्थितिमें था उसमे एसी भ्रान्ति स्वाभाविक नहीं थी । वह्‌ जिस 
प्रकार कमं से पलायन करना चाहता था उसमे स्वभावतः वह किसी 
एस वाक्य की खोज में था जिससे उसके मनोभाव का समर्थन प्राप्त हो 
सके । अतः श्रीष्ण के वाक्य में इ प्रकार की ञ्जलक मिलते ही वह्‌ 
अपना समथन करने लग जाता है । भगवान श्रीकृष्ण को बड़े दुद्‌ शब्दो 
मे अजुन कौ इस धारणा का खण्डन करना पडा । यदि कहीं श्रीक्रष्ण 
ने तिविध निष्ठा के रूप में ज्ञान ओौर कमं के साथ भक्तिकौ भी 
सम्मिलित किया होता तो भजन ओर भी अधिक भ्रान्ति में पड़ जाता | 
क्योकि वह॒ दो प्रकार की निष्ठाओं का वणंन सुनकर ही व्याकुल हो 
जाता है ओर स्पष्ट शब्दों में श्रीकृष्ण से अनुरोध करता है- आप मिले- 
जुले वाक्यो से मेर बुद्धि को भ्रान्ति मे न डले ओर मेरे कल्याण के 
लिए जो उचित एक मागं हो वही मृक्ञे बताने की कृपा करे- 


व्यामिश्रेणेव वाक्येन बुद्धि मोहयसीव मे । 
तदेक वद निश्चित्य येन भेयोऽहमाप्नुयाम्‌ ॥ 


रामचरितमानस का मूल प्रश्न कमं के पलायन से सम्बद्ध नहीं है । 
मानस के श्रोताओों के रूप मे जिन पातो का उल्लेख किया गयां है उनक्रा 
मन्तन ईश्वर के स्वरूप को लेकर है। पावती, गरुड ओर भरद्वाज 
इन सभी को जिज्ञासा मिलती जुलती है । कया ब्रह्य निगंण निराकारसे 
सगुण साकार हो सकता है ? क्या श्रीराम ईश्वर के अवतार है? 
प्रथम सो कारन कहु विचारी । 
निर्युन ब्रह्म सगुन बपु धारी॥ 
>< >€ > 
भव बधन ते दर्टाह नर जपि कर जाकर नाम , 
खं निसाचर बिड नागपास सो राम ।। 
> > > 
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एक राम अवधेस कुमारा । 

तिन्ह कर चरित बिदित संसारा ॥ 

नाहि विरह बुखु लहे अपारा । 

भयउ रोष रन रावन मारा।॥ 
प्रभु सोह राम कि अपर कोड जाहि जपत त्रिपुरारि । 
सत्यधाम सर्बेग्य तुम्ह्‌ कहूहु बिबेक विचारि ॥ 


उपरोक्त पंक्तियों में पावती, गरुड ओर भरद्वाज की जिज्ञासा मुखर 
हो उठी है 1 अतः यह्‌ स्वाभाविक था कि रामचरितमानस में कमयोग 
के स्थान पर भक्तियोग भौर ज्ञानयोग को ही मुख्य भाधार के रूप में 
प्रस्तुत किया जात्ता । व्यक्ति के जीवन में दो प्रकार को समस्यायें ओर 
उनके सुलक्ाने का प्रश्न आता है । इन्दं हम "तात्कालिक" मौर शाश्वतः 
प्रश्नों का नाम दे सकते है । कुठ प्रशन ठेसे हैँ जिनका सम्बन्ध व्यक्ति की 
तात्कालिक समस्या से होता है । इस प्रकार के प्रश्न समान रूप से सभी 
के जीवन मे समान रूप से नहीं आते, इस विषय में अधिकांश व्यक्तियों 
की समस्याये भिन्न-भिन्न होती है । अजन का प्रश्न इसी कोटि मे आता 
है । युद्ध के लिए प्रस्तुत अठारह अक्षौहिणी सेना में एकमा अजुन 
ही एेसा व्यविति है जो युद्ध को लेकर अन्तदनद्र से पीडित है । अत्तः यह्‌ 
अर्जुन की नितान्त व्यक्तिगत समस्या थी । किन्तु भगवान शरीटष्ण ते 
अर्जुन की समस्याओं का समाधान प्रस्तुत करते हुए उसे उन प्रश्नो की 
भर भी अभिमुख कर दिया जिन्हँ हम शाश्वत प्रश्न कृं सकते हे । 
सुष्टितत्व ओर ईश्वर का परिज्ञान इसी श्रेणी मे आता है । 

रामचरितमानस का श्रोगणेश उन शाश्वत प्रश्नो को लेकर होता है 
जो प्रत्येक काल मे मनुष्य की जिज्ञासा के विषय रदे हँ । यह जिज्ञासा उस 
मूल तत्व के विषय में है जिसे ब्रह्म ईश्वर अथवा परमात्मा कहकर पुकारा 
जाता है । पर इस जिज्ञासा के उत्तर मे भगवान्‌ राम का विस्तृत चरित 
मानस मे प्रस्त॒त किया जाता है स्वभावतः उसमे बहुत बड़ सख्या मेएेसे 
भी पात ह जिनकी तात्कालिक समस्यारये उन्हे अजुन कीश्रेणी मे ला देती 
है । रामचरितमानस मे भी शाश्वत अर तात्कालिक दोनों ही प्रकार का 
उत्तर प्राप्त होता है । अतः यह्‌ निष्कषं निकालना उचित ही होगा कि 
यद्यपि गोता ओर रामचरितमानस में दोनों ही रकार के प्रश्नो का 
समाधान प्रस्तुतं किया गया है फिर भी दोनों मं केन्द्रगत भिन्नता विद्यमान 
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है । गीता में व्यक्ति को क्रसशः अपनी व्यक्तिगत समस्याओं से ऊपर 
उठाकर शाश्वत भौर विराट प्रश्नों से सम्बद्धं किया गया है । इसीलिए 
गीता के प्रारम्भ में जहाँ अजुन युद्ध न करने को वोषणा करता है वहं 
भगवान श्रीकृष्ण भी प्रारम्भ मे कायरता का परित्याग कर युद्ध करते 
के लिए प्रोत्साहित करने के साथ-साथ उसके प्रश्न को शाश्वत प्रश्नों स 
जोड देते है मौर धीरे-धीरे अजुन भी सूल प्रश्न को भूलकर स्वयं को 
शाश्वत प्रश्नों की जिज्ञासा मे लगा देता है। ईश्वर ओर जीवके 
वास्तविक स्वरूप ओौर सम्बल्धो को समञ्च लेने के पश्चात्‌ वह्‌ अन्तद् 
से मुक्त हो जाता है ओर अन्त में ईश्वर कै प्रति सर्मापित होकर "करिष्ये 
वचनं तव' (म आपकी बाज्ञा पालन करूगा) की घोषणा करता है | 
रामचरितमानस उन शाश्वत प्रश्नो का समाधान प्रस्तुत करता है 
जिन्हे समञ्न लेने पर व्यक्ति के समक्ष कतंव्य कमं को लेकर अन्तर्दरन्ध शेष 
नहीं रह्‌ जाता । भगवान राम के चरित के रूप से उसे एकरेसा 
व्यक्तित्व प्राप्त हो जाता है जिसके प्रकाश मे वह अपना मागं पा लेता 
है । वस्तुतः कमयोग ओर भक्तियोग का सम्बन्ध शरीर ओर प्राण के 
समान है । इन दोनों मे किसी को श्रेष्ठ ओर कनिष्ठ कहना कठिन 
लगता हं । जीवन, प्राण भोर शरीर का समन्वय है। शरीरके अभावं 
मे प्राण को स्थिति कहां होगी ओर यदि प्राणहीन होगा तो शरीर एक 
शव मात रह्‌ जायगा ओर अग्नि में भस्म हो जाना ही उसकी अन्तिम 
परिणति होगी । शरीर प्रत्यक्ष भौर प्राण अप्रत्यक्ष । कतंव्य का निर्वाह 
शरोर ओर इन्द्रियो के.माध्यमसे ही होताहै। प्राणके लिए किसी कमं 
अथवा कतव्य का निदंश सम्भव नहींहै। फिर भी शरीरके प्रत्येक 
क्रिया कलापमेप्राणप्रेक के रूप में विद्यमान है। कमयोग भौर 
भक्तियोग मे किसी को भी प्रमुखता प्रदान की जाय उससे भक्तियोग 
का गौरव किसी प्रकार कम नहीं होता । इसे हम इन्र भर विष्णु कै 
सम्बन्धमे भी देख सकते ह । एक ओर पुराणो मे भगवान विष्णु की 
अनुपम गौरव गाथाओं का उल्लेख है, वे साक्षात्‌ ईश्वर है । उनकी 
तुलना मे देवराज इन्द्र नगण्य ह । इन्द्र का पद पुण्य से प्राप्त होनेवाला 
परिवतंनशील पद है । इन्द्र भगवान विष्णु के चरणों मे नत होति है । 
किन्तु इसका एक दसरा भी पक्ष है । पुराणो मे विष्णु इन्द्र के लघु राता 
भी है। इसीलिए विष्णु का एक नाम उपेन्द्र भी है । इससे विष्णु का 
गौरव बढता ही है कि वे इतने निरभिमानी है कि नडे होति हुये भी 
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किसी के अनुगामी बनकर चलने मे संकोच का अनुभव नहीं करते । 
भक्तियोग की तुलना भगवान नारायण से की जा सकती है । इन्द्र तो 
कमयोग के प्रतीक हही । सत्कमं केद्वारा प्राप्त होनेवाला इन्द्र का 
पद्‌ कमं की महान सामथ्यं का परिचायक है। भीता मे कमयोग के 
अनुगामी के रूप में भक्तियोग की स्थिति इन्द्र ओर उपेन्द्र की स्थिति 
के सदश हं। रामचरितमानस का कमंयोग रूपी इन्द्र भक्तियोग के 
विष्णु के समक्ष सवंथा प्रणत भाव से उपस्थित है | 

रामचरितमानस प्रयागके रूप में सन्त समाज का जो रूपकं 
प्रस्तुत किया गया है उसमे विवेणी के रूप में तीनों ही योगों का उल्लेख 
किया गया है- 


मुद मंगल मय संत समान्‌ । 
जो जग जंगम तीरथ राज्‌॥ 
राम भक्ति जहं सुरसरि धारा) 
सरस ब्रहम विचार प्रचारा)\ 
बिधि निषेधमय कलिमल हरनी 1 
करम कथा रबिनंदनि बरन ॥ 
हरि हर कथा बिराजति बेनी । 
सुनत॒ सकल मुद मंगल देनी ॥ 


उपरोक्त रूपक मेँ कमयोग ओर भव्तियोग को जमुना भौरं गंगा 
के रूप में प्रस्तुत किया गया है । प्रारम्भ मे गंगा ओर यमुना का उद्गम 
अलग-अलग स्थानों में प्रतीत होता है । यदपि वे दोनों उद्गम दूर होते 
हए भी एक ही हिमालय से सम्बद्ध है । एक लम्ब दूर १ गंगा ओर 
यमुना पुथक्‌-पुथक्‌ बहती है किन्तु प्रयाग में प्ुचकर वे दोनो एकाकार 
हो जातो ह! कमयोग ओर भक्तियोग भी एक सीमा तक पृथक्‌ पथक्‌ 
प्रतीत होते हैं पर एक एेसी स्थिति आती है जब कमयोग भौर भवित- 
योग में कोई सेद शेष नहीं रह जाता है । प्रयाग से लेकर समुद्र तक को 
याता में यद्यपि गंगा अकेली प्रतीत होती है परं प्रत्येक व्यक्ति यह्‌ जानता 
है कि इस याता मे यमुना भी उनके अन्तराल मे समाई हुई हं भौर अन्त 
मे समुद्र में पहंचकर गंगा स्वयं को समपित कर देतो है । अतः मानस की 
दष्टि में कर्मयोग भवितयोग में विलीन होकर उससे एकाकार हो जाता 
हँ । उसके पश्चात्‌ कमंयोगी साधक भी भक्तियोग के माध्यमसेही 
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स्वयं को ईश्वर रूप महोदधि में विलीन कर देता है । यदि मानस के 
भ्रक्तियोग मे कमयोग अन्तिहित है तो गीता के कमयोग मे भक्ति- 
योग ओत-ग्रोत्त है । यह पाथंव्य भी दोनों के परिवेश की भिन्नता को 
दष्टिगत रखकर विचार करने पर सवंथा स्वाभाविक प्रतीत होता है । 
` गीता मे कम॑योग का विस्तृत विवेचन होना सवथा स्वाभाविक था | 
क्योकि अर्जुन की मुख्य समस्या थी युद्ध कमं से उसका वैराग्य । इसलिए 
श्रीकृष्ण ने कमं गौर उसके द्वारा उत्पन्न होनेवाले समस्त प्रश्नों पर बड़ा 
विस्तुत प्रकाश डाला । 

उन्होने अर्जन को यह स्पष्ट बता दिया कि कमं जीवन की बाध्यता 
है कोर भी व्यक्ति उससे बच नहीं सकता । मनुष्य का शरीर प्रकृति का 
एक अङ्ख है । प्रकृति द्वारा वह उपलब्ध हुआ है । भतः वह्‌ प्रकृति पराधीन 
है । प्रकृति विवश व्यक्ति किसी भी क्षण में कमं से मुक्त नहीं हो सकता-- 


नहि कश्चित्क्षणमपि जातु तिष्ठत्यकमंकृत्‌ । 
कायेते ह्यवशः कमं सवः प्रकृतिजगुणेः \\ 
कमं की यह्‌ बाध्यता व्यक्ति को बहुधा व्याकुल बना देती ह । व्यक्ति 
अपनी कामनाओं की पूर्ति के लिए कमं करता है । भौर उन कामनाओं 
की पूति से वह॒ सुख की आशा रखता है । किन्तु कमं करते हए उसे एेसे 
अनपेक्षित परिणामों का सामना करना पडता टै जिनको कामना वह्‌ 
भूलल कर भी नहीं करता है । प्रत्येक सुख के साथ दुःख, संयोग के साथ 
वियोग, जीवन के साथ मृत्यु का अपरिहायं चक्र उसे निरन्तर त्रस्त 
करता रहता है । इससे छटने का क्या उपाय हो सकता है ? इस समस्या 
का समाधान श्रीकृष्ण निष्काम कर्मयोग के रूप में प्रस्तुत करते हँ । जब 
तक कमं के साथ कामना जुडी रहेगी व्यक्ति कम॑चक्र से मुक्त नहीं हो 
सकता । इसलिए गीता मे निष्कामता पर अत्यधिक बल दिया गया है । 
श्रीकृष्ण स्पष्ट शब्दों मे अर्जुन को आदेश देते ह-“"तुम्हारा कमं करने मे 
ही धिकार है उसके फलों मे नहीं । इसलिए तुम कर्मो के फलके हतु न 
बनो । गौर कमं से अनासक्त रहो 1" 
कमेण्येवाध्कारस्ते मा फलेषु कदाचन । 
मा कमंफलहेतुभूर्मां ते सङ्खोऽस्त्वकर्मणि ॥ 
स ॒सन्दभं मे वे फलश्रुति का विधान करनेवाले वेदमंत्रों को 
दुष्टिगत रखकर वेदवाद रत व्यक्तियों की भी आलोचना करते है । 
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श्रीकृष्ण को दुष्टिमे जो भोगों मे तन्मय हो रहे है, जो कर्मफल कै 
प्रशंसक वेदवाक्यों मे ही प्रीति रखते है, जिनकी बुद्धि में स्वगं ही. 
सर्वोत्कृष्ट प्राप्तम्य वस्तु है, वे अविवेकी जन बाहर से मनोहर प्रतीत होने- 
वाले वाक्यों से जन्म, कमंफल, भोग, एेश्वयं आदि मे आसक्त हो जाते 
हँ । एेसे लोगों को वुद्धि उन्हँ समाधि में स्थित नहीं होने देती- 
यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपश्चितः । 
वेदवादरताः पाथं नान्यदस्तीति वादिनः ॥ 
कामात्मानः स्वर्गपरा जन्मकर्मफलप्रशम्‌ । 
क्रियाविशेषबहुलां भोगेश्वर्यगति प्रति ॥ 
भोगेश्वर्यप्रसक्तानां तयापहूतचेतसाम्‌ । 
टयवसायात्मिका बुद्धिः समाधो न विधीयते ॥ 


रामचरितमानस मे सिद्धान्ततः निष्कामता को वही महत्व दिया 
गया है जो उसे गीता में प्राप्ठ है । फिर भी सकामता की उग्र आलोचना 
का वह्‌ स्वर जो गीतामेहै मानस मे उसका अभाव है। इस पाथंक्य पर 
बडी गम्भीरता से विचार करने की आवश्यकता है । यद्यपि सकामत्ता की 
निन्दा में प्रयुक्त पंक्ति अपने आपमें आसाधारण है फिरभी कुल मिलाकर 
मानस का अध्ययन करने पर निष्कामता के प्रति उस अपरिहायंत्ता का 
उदय नहीं होता जिसे हम गीता मे पग-पग पर पाते ह । मानस के उत्तर- 

काण्ड मे सकामता की निन्दा इस पंक्ति मे की गई है- 

बिनु संतोष न काम नसाहीं। 

काम अछत सुख सपनेहु नाहीं ॥ 


“बिना सन्तोष के कामना नष्ट नहीं होती भौर कामना के रहते हए 
व्यक्ति स्वप्न मे भी सुखी नहीं हो सकता ।'' 

“कामना रहते व्यक्ति स्वप्न मे भी सुखी नहीं हो सकता“ निष्कामता 
की प्रशंसा के लिए इससे अधिक उत्कृष्ट वाक्य क्या हो सकता है ? पर 
यह पक्ति एेसे सन्दभं में प्रयुक्त है कि व्यक्ति का अधिक ध्यान अपनी भोर 
आकृष्ट नहीं कर सकती । गतता मे कमं की मीमांसा करते हृए निष्कामता 
की सराहना की गई है । उस पर ध्यान देना ही होगा । किन्तु मानस की 
यह पंक्तियां सिद्धान्त वायो की भीड-भाड मे उतना अपेक्षित प्रभाव नही ` 
डालतीं । भक्ति योग के प्रसङ्ग मे इस पंक्ति का प्रयोग पस्म भक्त भुशुण्डि 
के द्वारा किया गया है । इसलिए निष्कामता क महिमा के प्रतिपादन के 
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तत्काल बाद दूसरी पंक्ति में यह स्पष्ट कर दिया गया है कि इस निष्कामता 
का उदय “राम भजन"' से हो सकता है 1 अन्य किसी भी उपाय से यह्‌ 
सम्भव नहीं है जेसे पृथ्वी के अभाव में वृक्ष का होना असंभव है- 
राम भजन बिनु मिर्टाह कि कामा । 
थल बिहीन तर कबहु श जामा ॥ 


गीता में निष्कामता को इस तरह भक्ति के एक अंग के रूप में प्रस्तुत 

नहीं किया गया है । गीता की दष्ट में निष्कामता भक्त के जीवनम तो 
सम्भव है ही पर वह्‌ स्वतन्त्र रूप से भी कमंयोगी के जीवन में भा सकती 
है । भुशण्डि जी ने भक्ति कौ महिमा के प्रसंग मे समस्त जीवन सिद्धान्तं 
की जो शब्द सुमनमाला निमित की है उसमे एक पुष्प के रूप में निष्कामता 
की महिमा को भी गथ दिया गया है । पूरी पक्तियां इस प्रकार ह 

निज अनुभव अब कहउ खगेसा 

बिनु हरि भजन न जाहि कलेसा ॥ 

राम कृपा बिनु सुनु खगराई। 

जानि न जाह राम प्रभुताई ॥ 

जाने बिनु न होइ परतीती। 

बिनु परतीति रहोीद नहि प्रीती ॥ 

प्रीति विना नहि भगति दिढाई। 

जिमि खगपति जल कं चिकनाई ।। 


बिनु गुर होइ कि ग्यान ग्यान कि होई विराग बिनु । 
गार्वाहु बेद पुरान सुख कि लहिअ हरि भगति बिनु ॥ 
कोड बिश्राम कि पाव, तात सहज संतोष बिनु। 
चले कि जल बिनु नाव कोटि जतन पच पच मरिअ ॥ 

बिनु संतोष न काम नसाहीं। 

काम अछत सुख सपनेहु नाहीं । 

राम भजन बिनु मिर्गाह कि कामा। 

थल बिहीन तरु कबहु कि जामा ॥ 

बिनु बिग्यान कि समता आवह । 

कोड अवकास कि नभ बिनु पावद ॥ 

शरद्धा बिना धमं नहि होई। 

बिनु माह गध कि पावहइ कोर ॥ 


( 2 । 


बिनु तप तेल कि कर बिस्तारा। 

जल बिनु रस कि होड संसारा॥ 

सोल फि भिल बिनु बुध सेवकाई । 

जिभिनिनु तेजन रूप गोसाई ॥ 

निज सुख बिनु मन होड कि धोरा । 

परस कि होह विहीन समोरा॥ 

कवनिड सिद्धि कि बिनु बिस्वासा । 

बिनु हरि भजन न भव भय नासा ॥ 
बिनु विस्वास भगति नाहि तेहि बिनु द्र्वाहन राघु। 
राम कृपा बिनु सपनेहु जोव न लह बि्ामु ॥ 
अस विचारि मतिधीर- तजि कतकं संसय सकल । 
भजहु राम रघुबीर करुनाकर सुंदर सुखद॥ 


प्रारम्भ में यह्‌ स्पष्ट किया जा चुका है कि जहां गीता मे भक्तियोग ` 
कमंनिष्ठा मे अनुस्यूत है वहं मानस का कमंयोग भक्तियोग का एक भाग 
है । एेसी स्थिति में निष्कामत्ता कै प्रति दोनों की दृष्टयो मे अन्तर 
स्वाभाविक है । कमं भौर कामना का सम्बन्ध व्यक्ति के जीवन में इतना 
सुदु आधार पा चुका है किं फल को भाशा रहित कमं का सिद्धान्त प्रथम 
दुष्ट मे असम्भव सा प्रतीत होता है । व्यक्ति कौ कमं में प्रवृत्ति हौ फल 
के प्रलोभन से प्रेरित होती है । एक नन्हे बालक के समक्ष जब उसको मां 
मिठाई का सम्बन्ध पठने से जोडती है तब वह सम्बन्ध यथाथ न होते हुए 
भी बालक के जीवन मे प्रेरक का कायं करता है | क्योकिं उस समय तक 
वालक के जीवन में ज्ञान के स्वाद भौर भूख का जागरण भले हौ न हुमा 
हो किन्तु जिह्वा के स्वाद भौर भूख का ज्ञान तो होता ही है । इसीलिए 
एक व्यवहारकुशल मां बालक से कहती है “पढने से मिठाई प्राप्त होगी । ' 
वेदों मे भी फलश्रुति का उदेश्य यही प्रतीत होता दै। स्वयं भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण ने भी यद्यपि फलात्मक वाक्यों के लिए वेद ओर वेदवादियों की 
आलोचना की है पर स्वयं प्रारम्भ मे उन्होने भी अजुन को उपदेश देते 
हए इसी शैली का आश्य लिया है । जब वे अजुन से यहं कहते ह कि 
युद्ध मे विजय प्राप्त करने पर पृथ्वी का उपभोग करोगे ओर मरने परं 
स्वगं की प्राप्ति होगी । तब वे भी फल प्रलोभन कौ शेली का प्रयोग 
करते है ] 

६ 
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हतो वा प्राप्स्यसि स्वगं जित्वा वा भोष्यसे महीस्‌ । 
तस्मादत्तिष्ठ कौन्तेय युद्धाय कृतनिश्चयः \\ 


यह्‌ बात बड़ी अद्भुत सी प्रतीत होती है किं स्वयं प्रारम्भ मेँ फला- 
त्मकं वाक्यों का उपदेश करनेवाले श्रीकृष्ण बाद मे वेदवादियों की 
फलात्मकता के लिए आलोचना करं । पर अधिक गहराई से विचार करने 
प्र भगवान्‌ श्रीकृष्ण की शली युक्तिसंगत प्रतीत होती है । एक मात्ता के 
द्वारा जब बालक को पठने के लिए मिठाई का प्रलोभन दिया जाता है 
तब उसके पीठे मां की यह्‌ धारणा होती है कि बालक को धोरे-धीरे 
स्वतः शिक्षा मे रस आने लगेगा ओर तब उसे मिष्टान्न का प्रलोभन देने 
की कोई आवश्यकता नहीं रह जाएगी । पर यदि बालक के मन में 
मिष्टान्न का प्रलोभन पुस्तक की विस्मृति करा दे तब तो साधन ने साध्य 
को ही समाप्त कर दिया । वेद की फलमूलक ऋचाएं इतनी भाकषेक हैँ 
कि उसमें ईश्वर की उपलब्धि का चरम-लक्षय विस्मृत हो जाने की ही अधिक 
सम्भावना है। इसी तथ्य को दृष्टिगतं रखकर श्रीषृष्ण ने वेदों ओर 
वेदवादियों की आलोचना की है । क्योकि कुष्ठ वेदवादी व्याख्याताभों को 
दुष्ट में स्वगं ही सर्वोक्करष्ट प्राप्तव्य है ! गीता मे सकामता का प्रतिपादन 
अत्यन्त संक्षेप मे किया गया है । आगे चलकर सकामता का खण्डन इतना 
तीत्रहै कि उसके समक्ष सकामता का अंश सवथा नगण्य होकर रह्‌ जाता हे । 
रामचरितमानस को इस विषय में मध्यमार्गी के रूपमे देखा जा 
सकता है । न तो वहाँ वेदो के समान सकामता का व्यापक आकषण प्रस्तुत 
किया गया है भौर न तो गीता के समान उसमे निष्कामता काही चरम 
समर्थन प्राप्त होता है 1 इस विषय में मानस की पंक्तियों के कुष उद्धरण 
प्रस्तुत किए जाते है । 
निष्कामता के पक्ष में कछ पवितां इस प्रकार है - 
हव्यं न कछु फल अनुसंधाना । 
भूप व्बिको परम सुजना ॥ 
करइजे धरम करम मन बानी। 
बासुदेव अपित नृप ग्नी ॥ 
५. | 


> >€ 
अरथनधरमन काम रुचि गति न चहडं निर्बान । 
जनम जनम रति राम पद यहु बरदानि न आन॥ 
> >< > 
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जाहि न चाहिभ कबहु कणु तुभ्र सन सहन सेह । 
बसहु निरन्तर तासु मन सो राउर निज गेह्‌॥ 
4 >€ >€ 
षट विकार जित अनद्य अकामा । 
अचल अकचन सुचि धुख धामा \ 


>€ >€ >€ 
होड अकाम जो छल तजि सेदहि । 
भगति मोरि तेहि संकर देदहि ॥ 

>< 


>4 > 
बिनु संतोष न काम नसाहीं। 
फाम अछत सुख सपनेहुं नाहीं ॥ 
कामना पूति का आश्वासन भी अनेक पंक्तियों से प्राप्त होता है-- 
सिय रघुबीर बिबाहु जे सेत्रेम गार्वाहि सुर्नाहु 
तिन्ह कह सदा उचछाहु संगलाधतन राम जसु \ 
>< >€ 4 
भव भेषज रघुनाथ जसु सुर्नाह जे नर अर नारि 
तिन्ह कर सकल मनोरथ सिद्धि कर्राहि द्विपुरारि ॥। 
>< >< >€ 
मन कामना सिद्धि नर पावा। 
जो यह कथा कपट तजि गावा ॥। 
>< 9 > 
ज सकाम नर सूर्नाहि जे गार्वाहि । 
सुख संपति नाना विधि पार्बाह ॥। 
>< >€ >€ 
सुर दुल सुख करि जग माही । 
अन्तकाल रघुबर पुर जाह ॥ ज 
इस विषय मे मानस के दुष्टिकोण को इस रूप मे रखा जा सक 
है । निष्काम कमयोग उस महाविद्यालय कौ ति है, जहाँ स्नातकोत्तर 
शिक्षा ही प्रदान की जाती है । भक्तियोग की तुलनां उरसं क = 
की जा सकती है जिसमे प्रथम कक्षा से लेकर स्नातकोत्तर कक्षा 
विद्यार्थी विद्यमान है । निष्काम कमं व्यक्ति की स्वाभाविक प्रवृ 
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विरुद्ध है । इस सहज प्रवृत्त में परिवतंन सरल नहीं है । फलाकक्षा रहित 
कमं की दिशा में प्रेरित करने के लिए व्यक्ति को संस्कारों से ऊपर उठना 
होगा ! व्यक्ति के संस्कार मे यहं धारणा घनीभत हो गई है कि आकांक्षा 
की पूति ही सुख का सर्वश्रेष्ठ मागं है । इन संस्कारो पर प्रहार करने के 
लिए व्यवित को अपने समक्ष यह्‌ दुष्टान्त रखना होगा कि कितने ही 
लोगों की कामना की पूर्ति हो जाने पर भी उनके जीवन में सुख का 
अभाव दिखाई देता है । फल की आकांक्षा दुःख का कारण है यह्‌ धारणा 
जब उतनी ही दुढ हो जाय जितनी पहली धारणा थी, तभो व्यक्तिसे 
यह आशा की जा सकती है कि वह फलाकक्षा का परित्याग केर दे । 
एक रोगी को कोई वस्तु इतनी प्रिय लगती है कि बह समञ्षता है कि 
इसके बिना भोजन ही नहीं किया जा सकता । किसी चिकित्सक ते बता 
दिया कि इस वस्तु के सेवन से मृत्यु अवश्यम्भावी है । मृत्यु के भयसे 
उसने तत्काल उस प्रिय वस्तु का त्याग कर दिया फलाकांक्षामं भी 
एसी ही प्रतीति होने पर व्यक्ति उससे मुक्त होने का प्रयास कर सकेता 
है । फिर भी यह्‌ मावश्यक नहीं है कि सभी लोग एसा करते मे समथंहो 
जायें । एेसे भी रोगी बडी संख्या में देखे जाते हँ जो मृत्युभय होने पर 
भी कुपथ्य का त्याग नहीं कर पाते । 

भक्तियोग मे सकामता से निष्कामता का विकास क्रमशः मनोवेज्ञानिक 
रीति से सम्पच्च होता है। निष्काम कमंयोगी की साधना काआधार 
उसका विवेक ओर भभ्यास है । भक्तियोग की सकामता ओर तिष्कामता 
का सम्बष्ध ईश्वर से है । प्रत्येक माता-पिता की यह्‌ चाह होती है कि 
लोग उसके पुत्र को पेट्‌ या लालची न समन्चँ । किन्तु बालक के जीवन में 
स्वाद गौर भख की मांग विद्यमान है । उसे भाषण से तहींरोकाजा 
सकता । बुद्धिमती मां अपने पुत से कह देती है तुम्हें जो कुछ भी चाहिये 
मुञ्ञसे मांगो या कटो पर दूसरे के घर जाकर वहां कछ नहीं मागना । 
देने पर भी यथासाध्य अस्वीकार कर देना | परिणाम स्वरूप बालक 
माँ के समक्ष सकाम है ओर अन्य लोगों के घर में पूरी तरह निष्काम 
है । उसकी सकामता का केन्द्र उसकी वात्सल्यमयी माँ है । ठीक यही 
स्थिति भक्तियोग मे विद्यमान है । भक्त अनन्त वात्सल्य मय प्रमु के समक्न 
ही अपनी कामनाओं को व्यक्त करता है। सांसारिक व्यक्ति में सहस्र 
कामनायें है भौर उन्हे पूणं करने के लिये वह्‌ अनगिनत व्यक्तियों का 
आश्रय लेता ह । क्योकि उसे ज्ञात है कि वह्‌ मपनी कामना की पूति 


नि 
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एक स्थान पर नहीं कर सकता । पर इन अनगिनत व्यक्तियों का आश्रय 
लेकर भी वह्‌ तप्त नहीं हो पाता । क्योकि जिससे तुप्ति कौ आशा की 
जाती है वह॒ स्वयं भौ अतृप्त है । एेसी स्थिति में प्रारम्भ में तृप्ति को 
लेकर समञ्लौता होता है ओर दोनों एक दूसरे को तप्त करने का अभिनय 
करते हैँ । पर अन्तमंन मे कम देकर अधिक पाने की आकाक्षाका 
स्वाभाविक परिणाम होता है परस्पर छीना क्लपटी भौर संघषं । दूसरी 
भर प्रभ पूणंकाम है । अतः उन्हँं जौव से कुठ नहीं पाना है, वहां तो 
देना ही देना है । जिनं ईश्वर से सम्बन्ध की अनुभूति हो रही है, प्रमु 
से अपनी कामनाओं को प्रगट करने मे कोई संकोच नहीं करते 1 अब यह्‌ 
प्रभु पर निभंर है किं वह्‌ भक्त कौ किन कामनाभों को पूणं करना उचित 
मानते है । देवर्षि नारद की माँग को सुनकर प्रभु उनसे स्पष्ट शब्दो मे 
कहू देते है-- 


कुपथ मांग सज व्याकुल रोगी । 
बैद न देह सुनहु पूनि जोग ॥ 
एहि बिधि हित तुम्हार भं ठयऊ । 
कहि अप्त अंतरहित प्रभु भयऊ \ 


गीता मे भी जहाँ तक भक्ति की व्याख्या का सम्बन्ध है भगवान 
श्रकरष्ण भी इसी मत का प्रतिपादन करते है। भक्तों के चार भेद 
बताकर आतं ओौर अर्थार्थी को भी भक्त के रूप में स्वोकार करना इसी 
तथ्य को प्रगट करता है क्योकि संकट से मुक्त होने कौ भक्षा वाला 
आत्तं ओर धन की भभिलाषा वाला अर्थार्थी पुरी तरह सकाम है । इतना 
ही नहीं ज्ञानी के साथ श्रीकृष्ण भातं, जिज्ञासु ओर अर्थार्थी को भौ 
'उदार' की उपाधि प्रदान करते ह । 


चतुविधा भजन्ते मां जनाः सुकृतिनोऽनुन । 
आर्तो जिन्ञासुरर्थाथां ज्ञानी च भरतषभ ॥। . 
तेषां जानी नित्ययुक्त एकभक्तिविशिभ्यते । 
प्रियो हि ्ञानिनोऽत्यथमहं स॒ च मम प्रियः ॥ 


इस विषय मे मीता मौर रामचरितमानस का अभिमत सवथा एक 
है । मानस मे गीता के इस मत को अक्षरशः स्वीकार कर लिया गया । 
यह्‌ निम्नलिखित पव्तियों से स्पष्ट है- 
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राव घगतत जग वारि प्रकारा, 
घुकृती चारिउ अनध उदारा ॥ 
चहु चतुरन कहूं नाम अधारा। 
ग्यानी प्र्मूहि विशेष पिञारा॥ 
अतः यह्‌ कहना अधिक उपयुक्त होगा कि श्रीकृष्ण विशेष रूप से 
उस कामना की निन्दा करते ह जौ स्वगंपरक भौर भौत्तिकभोग की 
भावना को ही जीवन का मुख्य लक्ष्य मानती है । रामचरितमानस से 
भी विषय भोग भौर स्वगं को परम प्राप्तव्य मानने की मालोचना की 
गई है । भगवान राम ने पुरवासियों को उपदेश देते हृए उन्ह यही 
बताया भादयों इस जीवन का फल विषय भोग नहीं है । स्वगं भी अल्प 
सुख देनेवाला ओर अन्त में दखद है 1" 
एहि तन कर फल निषय न भाई । 
स्वगंड स्वल्प अन्त दुखदाई \। 
फिर भी यह्‌ स्वीकार करना होगा कि सकामता के प्रति मानस का 
दुष्टिकोण अधिक सहिष्णु है । इसके अन्य दो कारण भी हो सकते ह| 
सकामता को निन्दा ओर निष्कामता की प्रशंसा का सैद्धान्तिक पक्ष 
उपयुक्त होते हये भी इससे समाज में मिथ्याचार ओर दम्भको 
प्रोत्साहन मिलने का भय है । व्यक्ति की अनेक कामनाभों एक विशेष 
आकांक्षा सम्मान ओर यश कौ होती है । जिन कारणों को लेकर व्यवित 
को सम्मान प्राप्त होता है वह या तो उन्हु जीवन में पाने का प्रयास करता है 
या कमसे कम वैसा दिखाने का अभिनय करता है। निष्कामता की 
सराहना का परिणाम यही होता है कि व्यवित निष्काम तो बन नहीं 
पाता पर वहु निष्कामता का प्रदशंन भवश्य करने लग जाता है । विशेष 
रूप से जब सकामता को अत्यन्त हेय दुष्टि से देखा जाय तब व्यक्ति 
स्वयं को सकाम बताकर लोगों की दुष्ट मेँ वयो गिरना चाहेगा ? 
मानस मे निष्कामता के दभ का स्व॑शरेष्ठ द्ष्टान्त प्रतापभानु के 
चरित्र मे प्राप्त होता है । अपने पौरष भौर धैयं से वह॒ विश्व पर विजय 
प्राप्त कर लेता है । धम॑पुवंक प्रजा का शासन करता है। चारों भोर 
उसकी कीति फल जाती है । वह्‌ विधिपूवंक अनेक यज्ञ सम्पन्न करता 
है । पर उसके यज्ञो का उदेश्य क्या है ? 
जहं लगि कहे पुरान भुति एक एक सब जाग । 
बार सहन सहच नृप किए सहित भनुराग ॥ 
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हद्यं न क्षु फल अनृसंधाना । 
भूप विवेको परम सुजाना ॥ 

"वेद ओर पुराणों मे जिन यज्ञो का विधान वत्ताया गया है, राजान 
उन यज्ञो को प्रेम सहित हजारों बार सम्पन्न किया । विवेकी सुजान 
प्रतापभानु के हृदय में फल की कोड कामना नहीं थी । ज्ञानी राजा मन, 
वचन, कमं से सम्पन्न होनेवाली प्रत्येक क्रिया को वासुदेव को सर्मापित 
कर देता था 1 

उपरोक्त पंव्तियों को पढ़कर अनायास ही गोता के दो श्लोकों का 
स्मरण भा जाता है-- 

कर्मण्येवाधिकारस्ते भा फलेषु कदाचन । 

मा कर्मफलहेतुभूर्मा ते सद्खोऽस्त्वकमणि ॥ 

>€ > > 
यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोऽषि ददासियत्‌ । 
यत्‌ तपस्थासि कौन्तेय तत्कुरुष्व मदपेणम्‌ ॥ 


एेसा लगता है जेसे प्रतापभावु का जीवन कमयोग ओर भक्तियोग 

की गीतोक्त प्रणाली के अनुकूल दही सञ्चालित है । किन्तु उस समय 
उसकी मनोभूमि पर सन्देह होता है, जब वहं मृगः । खेलते हुये एक 
वाराह पर अपने बाण के व्यथं होते टी सन्तुलन खो बेठता है। इसी याता 
मे उसकी भेट कपट मुनि से होती है भौर उसके हारा यह पूछे जाने पर 
कि क्या आप कोई कामना मुक्से पूणं कराना चाहते है, निष्काम राजा 
जब अपनी कामनाओं की गठरी खोलता है तब विश्वास करना कठिन 
हो जाता है कि क्या वही यह्‌ व्यक्ति है जो ज्ञान, भक्ति भौर कमं को 
जीवन मे उतार चुका था । उसकी कामना तो असीम है- 

जरा मरन दुख रहित तनु समरः लिते जनि कोउ । 

एक छत्र रिपुहीन महि राज कलः सत होड ॥ 


दोनो मे प्रतापभानु का वास्तविक चित्र कौन सा है? यह्‌ कहना 
संभवतः अधिक कठोर होगा कि प्रतापभा निष्कामता का केवल स्वग 
कर रहा था । मनोवैज्ञानिक दुष्टि से स्थिति बडी स्पष्ट है । इसे प्रताप 
भानु हौ नहीं उन सभी लोगो के जीवन म देखा जा सकता है जौ सन्तो 
या महापुरुषो के मुख से श धा उच्चकोटि के सिद्धान्तो का श्रवण करते 
रहते हँ । संभवतः बुद्धि भोर बहिरंग मन पर इक बडा प्रभाव पड़ता 
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हे भर व्यक्ति अनजाने मे ही स्वयं को उस रूप में देखने लग जाता है । 
बहिरग आवरण मं उसके भन्तमेन का वास्तविक रूप ठक जाता है । 
स्वयं को इस रूप में प्रदशित करने पर उसे साधक या सिद्धि केरूपमें 
जो सम्मान प्राप्त होता है उससे उस व्यक्ति की श्रान्त्या ओर बढ़ 
जाती हँ । प्रतापभानु भी इसी श्रान्ति का आखेट बन गया । ऋषियों 
मुनियो से वह॒ शास्त पुराण का श्रवण करता है | 'सुनइ सास्त वर बेद 
पुराना" । उसमे निष्कामता की महिमा गौर निष्काम महापुरुषो को 
उज्ज्वल गाथां का उस पर प्रभाव पड़ना स्वाभाविक था फिर 
भोतिक दुष्टि से उसे सभी कुछ प्राप्त था। वह सारी वसुन्धरा का एक- 
षव्र सम्राट था । सत्ता, वैभव, पत्नी, परिवार, सौन्दयं सभी उपलन्ध थे । 
एसी स्थिति मे एसी कोई भी वस्तु उसके समक्ष न थी जिसे वह्‌ प्राप्तव्य 
मानता । भतः वह्‌ स्वयं को निष्काम भौर समपंणकर्ता के रूप मे प्रस्तुत 
करता हुभा आनन्द का अनुभव क्यों न करता ? 

कपट मुनि के समक्ष पंच कर पहली बार वह्‌ स्वयं में हीनता का 
भनुभव करता हे । क्योकि कपट मुनि ने यह्‌ बताया कि जब से सुष्टि 
उत्पन्न हई उसका शरीर यथापुवं है ओर इसलिए उसका नाम “एक 
तनु' है 

आदि सृष्टि उपजी जर्बाह तब उतपति भे मोरि । 
नाम एक तनु हेतु तेहि देह न धरी बहोरि॥ 

अन तकं ततापभानु जन्म ओर मरण के चक्र को अपरिहायं मानता 
= रहा था । मतः इस विषय को वह्‌ भसंभव समञ्च कर अन्य विषयों मे 
निष्काम बना फिर रहा था । पर ज्यों हौ उसे लगा कि मृत्यु चक्र पर 
विजय सम्भव है उसकी कामनाओं का पोथा खुल गया । 


जरा मरन दुख रहित तनु समर जितं जनि कोड । 
एक छत्र रिपुहीन महि राज कलप सत होउ ॥ 


भेरा शरीर वृद्धावस्था ओर मृत्यु के भय से मुक्त हो जाय । मुज्ञ कोई 
शब न जीत सके । शदुहीन होकर मे सौ कल्पं तक राज्य करता रहं । 
निष्कामता की शटी स्याति उसे बाध्य करली है कि वह कपट मुनि 
के पास र सेलोट कर किसी के समक्ष यह्‌ रहस्य न प्रगट होने दे । वह्‌ 
ब्राह्मणों को निमन्तित करते समय उन्हें केसे सूचित करता कि वह्‌ किसी 
कामना कौ पूति के लिए भोज का योजन कर रहा है । यहौ कपट 
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मौर दम्भ उसके लिए घातकं बनकर सवंनाश ओर निशाचरत्व का हैतु 
नन जाता है । 

इससे यह्‌ निस्संकोच कहा जा सकता है कि उच्चकोटि कँ सिद्धान्तो 
कां प्रतिपादन कभी-कभी व्यक्ति ओर समाज को एसी दिशा मे ले जाता 
है जब वह्‌ भपनी यथाथ भूमिका भूल कर आदशं की उड़ान के चक्कर 
सँ विनष्ट हो जाता है। अतः वैमानिक यावा के साथ-साथ व्यवित्‌ कै 
सामने वह्‌ पक्ष भी रखा जाना चाहिये कि उसे लगे कि पैदल चलकर 
भ्री वह॒ लक्ष्य तक परु सकता है । पेदल याल्ला के भी भपने गुण ओर 
लाभ है । तभी अपनी योग्यता के अनुरूप साधन चुनकर व्यक्ति निस्सं- 
कोच भाव से लक्ष्य तकं पहुच सक्ता हे । 

तुलसीदास अपने युग की मनोभूमि को भली भति पहुचानते थे । 
वेदान्त, भवित भौर कमं के उच्च सिद्धान्तो के नाम पर जो पाखण्ड 
व्याप्त हो रहा था, उसमे प्रेरित होकर उन्होने यह्‌ आवश्यक समज्ञा 
कि लोगों की व्यवहारिक कठिनाई को सामने रख कर ही साधना की 
पद्धति का रामचरितमानस में निर्देश दिया जाय, जिससे वह्‌ विशिष्ट 
जनों के साथ-साथ साधारण से साधारण व्यक्ति के लिये भी उपयोगी 
बन सके । अपने इस प्रयास में वे पूरी तरह सफल हये । वस्तुतः निष्काम 
कर्मयोग की आवश्यकता किन लोगों को है ? यों तो यह्‌ कहा जा सकता 
है कि सभी लोगों के लिये यह्‌ कल्याणकारी है । पर व्यवहारि यथाथं 
इससे भित हे । 

कामना को लेकर हम समाज को दो भागों में विभवत कर सकते 
है । एक वह वग है जो कामना पूति कै अभाव में दुःखी है । दूसरा वह॒ 
है जो साधारणतया कामनाभों कौ पूति मे समर्थं होते हये भी दुःखी है । 
निष्काम कमयोग कौ वास्तविक भावश्यकता इसी दूसरे वगं के लिये हे । 
उपवास लाभदायक है पर किनके लिये ? अभाव के कारण जित्‌ बेचारों 
को नित्य उपवास करना पड़ रहा है उनके समक्ष उपवासं की महिमा 
का वणन करना क्रूरता की पराकाष्ठा है | उनक लिये भोजन भावश्यक 
६, वह उपवास नहीं रोटी कौ महिमा का अधिकारो है। उपवास उनके लिये 
परमावश्यक है जिन्हें भोजन की अधिकता से अजीणं ही रहा है । इसी 
तरह जिन व्यक्तियों के जीवन मे साधारण भोजन, वस्त की आवश्यकता 
की भी पूति नहीं हो रही है उन्हँ निष्काम बनाने का भ्रयास स्वाथं ओर 
रता को वृत्ति से ही प्रेरित मानना होगा । इसलिये गोस्वामी जी जब 
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समाज की दरिद्रता देखते है तब उन्हें निष्काम कमयोग या ज्ञान वैराग्य 
की घटी नहीं पिलाते । उनकी वास्तविक पीड़ा को वे समक्षते है, वे. 
स्वीकार करते ह किं भख सबसे बडा कष्ट है ओर उसका निवारण 
होना चाहिये - 
खेती न किसान को, भिखारी को न भीख, बलि, 
बनिक फो बनिज, न चाकर को चाकरी । 
जीविका बिहीन लोग सीद्यमान सोच बस, 
कहँ एक एकन सों कहां जाई, का करी ?' 
बेदहुं पुरान कही, लोकं बिलोकिअत, 
सफिरे सवे पं, राम! रावरें कपा करी, 
दारिद-दसानन दबाई दुर्नी, दीनबंधु ! 
दुरित-दहन वेखि तुलसी हहा करी॥ 
समग्र रामचरितमानस में भगवान राम के दारा कहीं भौ सकामता 
की निन्दा का कोड प्रसंग नहीं भत्ता । भगवान राम कै शीलकाजो 
स्वरूप मानस मे प्रस्तुत किया गया रहै, उसको दृष्टिगत रखकर विचार 
करने पर यह्‌ सवंथा उचित ही जान पड़ता है । महाभारत में श्रीकृष्ण का 
स्वरूप इससे भिन्न है | उनके चरित में शौयं ओौर ओज का प्राधान्य है । 
उन्हे जो कु कहना होता है उसे स्पष्ट करने में वह॒ संकोच नहीं करते । 
एक हौ परिस्थिति मे दोनों को भाषा सवंथा भिन्न होती है । गीता के 
प्रारम्भ मे अजुन की बातं सुनकर वे हंस तो पडते है, पर साथ-साथ 
अर्जुन को अविवेकी भौर कायर कहने मे भी उन्हं संकोच नहीं होता है-- 
कुतस्त्वा कश्मलमिदं विषमे समुपस्थितम्‌ । 
अनायनुष्टमस्वग्येमकोतिकरमर्जुन ॥ 
क्लव्यं मा स्म॒ गमः पाथं नेतत्त्वय्युपपद्यते । 
क्षुद्र हदयदोबल्यं त्यक्त्वोत्तिष्ठ परंतप ॥ 
इन्हीं परिस्थितियों मे भगवान राम सुग्रीव की बात सुनकर हसते तो 
मवश्य है । पर इसके बाद वे केवल यह कहुकर रुक जाते है कि मित्र 
तुमने जो कहा वह्‌ सत्य है पर मेरे वाक्य भी असत्य नहीं होते ।' 
सुनि बिराग संजुत कपि बानी । 
बोले बिहेसि राम धनुपानो ॥ 
जो कछु केह सत्य सब सोई 
सखा अखन मम मृषा न होई ॥ 
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सग्रीवं के अन्तःकरण मे अपनी सकामता कै कारण हीन भावनां 
उदयन दहो इसके लिये वे निरन्तर सजग रहते है ओर स्वयं को भो 
उनके समक्ष एक ८ व्यक्ति के रूप में ही प्रस्तुत करते है । इसलिए 
उन्होने प्रारम्भ मं सुग्रीव से मेत्री धमं कौ व्याख्या करते हुये इन वाक्यों 
का प्रयोग किया ह मित्र से मि्रकोनतोलेने मेही संकोच करना चाहिये 
भओरनतोदेनेमे दी - 
देत तेत भन संक न धरई। 
बल अनुमान सदा हित करई ॥ 
इतना ही नहीं सुग्रीव को राज्याभिषेक के पश्चात्‌ उन्हुं यह्‌ स्मरण 
दिलाना नहीं भलते कि (आप अंगद के सहित राज्य कीजिये किन्तु मेरे 
कायं को भी सदा स्मरण रखिएगा - 
अंगद सहित करहु तुम्हं राज्‌ । 
संतत हदय धरेहु सम काज ॥ 
वस्तुतः श्री राघवेन्द्र को मपे कायं के लिए सुग्रीव के साहाय्य कौ 
कोई आवश्यकता नहीं थौ 1 यह्‌ वाक्य तो सूग्रीव कौ सकामताजन्य हीन 


` भावनाको दूर करनेके लिए कहा गयागा | यह्‌ श्री राघवेन्द्र के सौजन्य 


ओर शील के अनुरूप है 1 


¢ 


किन्तु इसका तात्पयं यह्‌ हीं कि मानस मे सकामता के दोषोका ` 


दिग्दशंन नहीं कराया गया है । मचूष्य मौर देवताओं की बात ही क्या है । 
ईश्वर के समक्ष कामना लेकर जानेवाला व्यक्ति कभी न कभी ईश्वर से 
असन्तुष्ट होता ही है । ईश्वर भी भक्त की उन्हीं कामनाओं की पूणं करता 
है जो सकाम व्यक्ति के हित के विरुद्ध न हो । कामना पूति मे बाधा पडते 
ही व्यक्ति को ईश्वर मे दोष दिखाई देने लगता है । देवर्षि नारद ने विश्व- 
मोहिनी से विवाह करने के लिए भगवान्‌ से अपना सौल्दयं देने की प्राथना 
की । किन्तु देवपि की इस प्राथंना को स्वीकार करने के स्थान पर त्रसु ते 
उन्हे बन्दर की आङ़ति प्रदान कर दी । विश्वमोहिनी से वञ्चित हीते ही 
देवसि करोथ भे अपना सारा सन्तुलन खो बेठते । उन्हं भगवान नाराय. 
मे दोष ही दोष दिखाई देने लगते है । ओर उनका रोष इन शब्दों मे एूट 
पडता है- 

पर संपदा सक्हु नाह देखी । 

तुम्हरे हरषा कपट बिसेषी ॥ 
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मयत सिधु स्द्रहि बौरायहू। 

सुरन्ह प्ररि विष पान कराय ॥! 
असुर सुरा, बिष संकरहि आपु रमा मनि चार । 
स्वार साधक कुटिल तुम्ह॒ सदा कपट व्यवहार ॥ 


परभ स्वतंत्र न सिर पर कोर, 
भावदइ मनहिं करहु तुम्ह॒ सोई । 
भलेहि मंद मंदेहि भल करहू । 
बिसमव हरष न हियं कषु धरहू ॥ 
हकि डहक्रि परिचेहु सब काहू । 
अति असंक मन सदा उछाहू ॥ 
मरम सुभासुभ तुम्हहि न बाधा । 
अब लगि तुर्हाहि न काह साधा ॥ 
भले भवन जब बायन दीन्हा । 
पावहुगे फल आपन कीन्हा ॥ 


इसी आवेश में वे करुद्ध होकर प्रभुको श्रापभी दे देते है । अतः ईश्वर 
भले ही सकामता का तिरस्कार न करता हो किन्तु सकामता ईश्वर में 
दोष बुद्धि ओौर विस्मृत का हतु बन सकती है । यह असंदिग्ध शब्दों मे 
कह जा सकता है । 

श्रीकृष्ण निष्कामता का दर्शन देते हंतोश्री राम सकामता की 
स्वीकृति के साथ निष्कामता के दशन का प्रतिपादन करते है | 


ऊड-जयुद्ध 

महाभारत के रणांगण मे अजुन जिस अन्तर्न्र से संतरस्त हो उठता 
दे, उससे मुक्त करने के लिए भगवान कृष्ण ने भले ही उसके लिए “क्लैव्यं 
मास्म गमः शब्द का प्रयोग॒किया हो । पर इसके पीछे भी अर्जुन की 
सहृदयता ही कायं कर रही थी । युद्ध के लिए एकत सारी सेना को 
देखते ही उसका हृदय ग्लानि से भर उठता है । उसका यह्‌ प्रशन अस्वा- 
भाविक्र तो नहीं था किं राज्य जैसे अस्थिर पदाथ कै लिए क्या गुरुजनं 
ओर सम्बन्धियों का बध किया जाना उपयुक्त हौ सकता है ? युद्ध के 
पश्चात्‌ भविष्य की जो कल्पना उसके अन्तम॑न मे आती है क्या वह्‌ यथां 
नही थी ? महाविनाश को छोडकर महाभारत के युद्ध को क्या उपलब्धि 
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थी ? एेसी स्थिति में यदि अर्जुन युद्ध से विरत होना चाहता था तब क्या 
रीकृष्ण के लिए यह्‌ उपयुक्त था कि वे अजुन को बलात्‌ युद्ध की दिशा मे 
प्रेरित करते ? क्या अजुन को गीता मे जो उत्तर दिए गण उनमें अजुन 
की आशंकाभं का को वास्तविक समाधान था ? इस प्रकार के कर प्रत 
भाज भी महाभारत ओर गीता के प्रबुद्ध अध्येता के मन में उठते ह । इस 
प्रषत पर अनेक कूपो मे विचार किया गया है । 
रामचरितमानस में भौ एक एसा प्रसंग आता है जहां भगवान राम 

के द्वारा भी एक पसे व्यक्ति को युद्ध के लिए प्रेरित किया जाता है जो 
अर्जुन के समान ही युद्ध के लिए अनिच्छुक प्रतीत होता हं । यह पाल्‌ ह 
सग्रीव । अर्जुन के समान वे भी श्रीराम के सखा ह । अर्जुन को ठीक एसे 
अवसर पर युद्ध से वैराग्य उत्पन्न होता है जहां दोनो सेनाएं पुरो तरह युद्ध 
के लिए सन्नद्ध थीं । सुग्रीव का वैराग्य भी कुष मिलती जुलती परिस्थितियों 
म ही जागृत होता है । सुग्रीव कीदुःख भरी गाथा को सुनकर श्रौ रामभद्र 
द्रवित होकर बालि बध को प्रतिज्ञा करते है । उस समय तकं सुग्रीव बालि 
बध कै लिए इतने अधिक उत्सुक थे कि वे यह भी संशय प्रगट करते हं किं 
बया आपके लिंए बालि जैसे महाबली का बध कर सकना सम्भव हीगा ? 
प्र ने परीक्षा देकर उनके सन्देह का निवारण कर दिया | इसके तत्काल 
बाद सुग्रीव भिन्न भाषा का प्रयोग करने लग जाते ह । उनकी वाणीस 
ज्ञान, वैराग्य ओर भक्ति के उच्चकोटि के सिद्धान्त एूट पडते है । यहा वे 
अजुन से भी एक पग आगे है । अजुन धमं की दुहाई देकर कुल नाश को 
भाशङ्का से युद्ध का परित्याग करनी चाहते ह} वे कहते ह कि यदि 
दुर्योधन की बुद्धि लोभ से अभिभूत ही गयी है तो क्या हम लोग भी उस 
दुवृ त्ति को स्वीकार कर लं 1 उन्हं युद्ध का भयावहं ओर दूरगामी परिणाम 
मनश्चक्षुओं के समक्ष प्रत्यक्ष दिखाई दे रहा है । उसको अपने गुरुजनं मे, 
सम्बन्धियो मे आसक्ति रै, वह्‌ उन्हं मार कर राज्य नहीं पाना चाहता । 
उसे यह्‌ युद्ध पाप रूप प्रतीत होता है, गौर्‌ वह्‌ गाण्डीव रख देता दै-- 

यद्यप्येते न॒ पश्यन्ति लोभोऽपह॑तचेतसः \ 

कुलक्षयकृतं दोषं मितद्रोहे च पातकम्‌ ॥ 

कथं न ज्ेयमस्साभिः - पापादस्मालिवतितुम्‌ | 

कूलक्षयङ्कतं दोषं  श्रपश्य्डिजिनभरेन ॥ 

कुलक्षये प्रणश्यन्ति कुलधर्माः सनातनाः । 

धमे नष्टे क्लं इत्स्तमधर्मोऽभिभवत्युत ॥ 


( पै ) 


अधर्माभिभवात्कृष्ण प्रदुष्यन्ति कुलस्त्रियः । 
सत्रीषु दुष्टासु वार्ष्णेय जायते वणंसंकरः । 
संकरो नरकायेव कुलघ्नानां कुलस्य च। 
पतन्ति पितरो दह्यषां चुप्तपिण्डोदकक्रियाः।। 
दोषेरेतः कुलघ्नानां वणेसंकरकारकेः । 
उत्साद्यन्ते जातिधर्माः कुलधमश्चि शाश्वताः ॥ 
उत्सन्नकुलधर्माणां मनुष्याणां जनार्दन । 
नरकेऽनियतं वासो भवतीत्यनुशुश्रुम \ 
अहो बत महत्पापं कतुं व्यवसिता वयम्‌ । 
यद्राज्यधुखलोभेन हन्तुं स्वजनद्रुयताः ॥। 
्रदि मामप्रतीकारमशस्त्रं शस्त्रवाणयः । 
धातराष्टरा रणे हन्युस्तन्मे क्षेमतरं भवेत्‌ ॥ 
एवमुक्त्वाजुंनः संख्ये रथोपस्थ उपाविशत्‌ । 
विसृज्य सशरं चापं शोकसंविग्नमानसः ॥ 


किन्तु सुग्रोव तो इतना दोषदर्शी प्रतीत होता है कि बालि की निन्दा 
तो दुर उसे परम हितैषी की उपाधि देता है । उसे सारा विश्व मिथ्या 
प्रतीत होता है । उसमें पूणं निष्कामता का उदय हो गया है] उसे सुख, 
सम्पत्ति, परिवार, बड्प्पन कुछ नहीं चाहिए ! बस वह तो सवंत्याग पूवंक 
प्रभु के चरणों को भक्ति ही करना चाहता है- 


उपजा ज्ञान बचन तब बोला 
नाय कृपां मन भयउ अलोला ॥ 
सुख संपति परिवार बडाई । 
सब परिहरि करिहूडं सेवकाई ॥ 
ए सब रामभगति के बाघक्‌। 
कर्हाह संत तव पद अवराधक ॥ 
सतु मित्र सुल दुख जग माहीं । 
माया कृत परमारथ नाहीं॥ 
बालि परम हित्‌ जासु प्रसादा । 
मिलेहु राम तुमह समन बिबादा ॥ 
सपने जेहि सन होइ लराई। 


ड 


जय॒ समुक्षत मन सकुचाई ॥ 


( ६५ ) 


अब प्रभु कृपा करहु एहि भती । 
सब तनि भजन करो दिन रात ॥ 


उपरोक्त पंक्तियो को पठ कर प्रतीत होता है जैसे गीता का समग्र तत्व- 
ज्ञान सुग्रीव मे उतर आया है । पर अजुन ओर सुग्रीव के वाक्यों का 
भगवान के दोनों भवतारो पर समान्‌ प्रभाव पड़ा । अजुन की बात सुनकर 
श्रीकृष्ण के होठो पर हंसो आई तो सुग्रीव को वाक्य रचना को सुनकर 
श्रीरामभद्र खुल कर हंस पड- 


तसुवाच हुषीकेशः प्रहसक्चिव भारत । 
सेनयोरुभयोमंध्ये विषीदन्तमिदं वचः ॥ 
>< >+ >< 
सुनि विराग संजुत कपि बानो । 
बोले वहसि राम धनुपानी ॥ 


इस हंसी को देखकर लगता है धमंरक्ना' के लिए अवतरित श्रोकृष्ण 
अर्जुन के धम॑सं रक्षण की चिन्ता को कोई महत्व नहीं देते । ज्ञान वैराग्य 
के घनीभूत रूप श्रीराम भी तो भक्ति, ज्ञान ओर वैराग्य की उपेक्षा करते 
जान पडते है ? दोनों ही पने मित्रों को लडने कौ प्रेरणा देते है । यदि 
सुग्रीव अपने बड़े भाई से युद्ध नहीं करना चाहता तो इसमें श्री रामको 
वयो आपत्ति होनी चाहिए ? उनके चरित मे नातु ्रेम की अजस्र धारा 
बह रही है । स्वयं अपने भाई से महत्‌ प्रेम करनेवाला दूसरे को भपने 
भाई से लडने के लिए बाध्य करे ! यह्‌ कहाँ तकं शोभनीय है ? 

दोनो प्रसंगो मे यथेष्ट साम्य होते हुए भी कुछ महत्त्वधुणं पा्थक्य है। 
बालि सुग्रीव के संधरषं मे कुलनाश या सव॑नाश जैसी कोई समस्या नहीं 
थो । इस युद्ध मे केवल एक की मृत्यु सम्भावित थौ । अतः यहं भविष्य 
कौ कोई भयावह कल्पना करने का भी प्रश्न नहीं था । ५ 

तीसरा अन्तर जिसे अधिक महूत्वपणं कहा जा सकता है वहं है दोनो 
युद्धो मे श्रीरामभद्र ओर श्रीकृष्ण कौ भूमिकाभो का पाथंक्य । बालि बध 
मे मुख्य भमिका भगवान राम की है उन्होने एक ही बाण मे बालि के बध 
को परतिज्ञा की है । सभ्रीव को संघं के प्रारम्भ भे चुनौती मात दा हे। 
महाभारत के युद्ध में श्रीकृष्ण केवल दशंक है । उन्होने शस्त्र न उठाने की 
प्रतिज्ञा की है। यहाँ युद्ध का मुख्य भार सखा अर्जुन पर है इस तरह 
दोनों युद्धो मे ईश्वर के दो रूपों का दशन होता है । 


(६) 


वेदान्त दशन कौ दृष्टि में ब्रह दरष्टामात है । वह्‌ भकर्ता भौर अभोक्ता 
है । महाभारत के श्रीकृष्ण का दर्शन भी इसी रूप में होता है । भक्ति का 
दशंन इससे सवथा भिन्न है । उसकी दृष्टि मे सब कुछ ईश्वर ही करता 
है । करना ओर कराना सब उसी के हाथ मे है-- 


करन राम चाह्इ सोई होई । 
कर अन्यथा आस न कोई ॥ 


मानस के श्रीराम को हम इसी रूप में पाते है । वे युद्धके द्रष्टा ही नहीं 
उसमे पूरो तरह भाग लेते हं । पर यह्‌ भी अधूरी दृष्टिहै। इसे भिन्नरूप 
मं भी कह सक्ते है । महाभारत के श्रीकृष्ण अकर्ता प्रतीत्त होते हए भी 
वस्तुतः सब कू कर रह हँ । महाभारत के सारे योद्धाओं का बध वे स्वयं 
करते हं । इसी सत्य का साक्षात्कार अर्जुन को विराटरूप के दशन में 
होता ह । श्रीकृष्ण इसकी स्पष्ट स्वीकृति भी देते है । “मया एते निहिता 
पूवमेव निमित्तमात्रं भव स्यसाचिन्‌"*--इन सबका बध मैने पहले ही 
कर दिया ह । तू निमित्त मात बन। रामचरितमानस के श्री राघवेन्द्र 
रत्यक्त रूप से सबका बध करते हुए दिखाई देते हैँ । पर स्वदुष्टि से वे 
अकर्ता हँ । इसीलिए जव वे पुष्पके विमान से अयोध्या की ओर लौरते 
हए विदेहनन्दिनी को युद्धक्षेत् के दृश्य दिखाते हँ तब मेघनाद के बध- 
स्थल को ओर संकेत करते हुए कहते है“ लघछिमन इहा ह्यो इन्द्रजीत" 
यहां लक्ष्मण ने मेघनाद का बध किया ] किन्तु रावण ओर कुम्भकणं के ` 
मृत्युस्थल को ओर इंगित करते हए कहते है- “रावण ओर कुम्भकणं 
यहां मारे गए" 

कुर्भकरन रावन दोउ भाई । 
इहां हते सुर मुनि दुख दाई ॥ 

एसा प्रतीत होता है जैसे इन लीलाभों के माध्यम से ईश्वर के कत्त त्व 
भोर त्रम के अक्त त्व की रुत्थी सुलज्ञा दी गई हो । अकर्ता भौर कर्त 
दोनों वही ह । अव यह हमारी भावना पर आधारित है कि हम उसे किस 
खूप मे देखना चाहते है । 

, दोनों ही प्रसंगो मे ईश्वर निर्न है पर सखा जीव दोनों ही लीला 
मं संशयग्रस्त है । बहिरंग दुष्टिसे सुग्रीव ओर अर्जुन दोनों की बातें 
सेद्धान्तिकि ओर युक्तियुक्त प्रतीत होती हं । गीता ओौर मानस में दोनों ही 
प्रभुभों ने यह्‌ स्वीकार किया- 


( ६७ ) 


“'प्रज्ञावादाश्च भाषसे" 
“जो कच कहेउ सत्य सोई” 

किन्तु इस स्वीकृति के पश्चात्‌ भी दोनों मपने मित्रों को युद्ध करे 
का आदेश देते हैँ । श्रीकृष्ण को इसके लिए गीता-ज्ञान का उपदेश देना 
पडा । भगवान राम ने मुस्कराते हुए एक अभिनय के माध्यम से सुग्रीव 
की भ्रान्ति दूर की। 

दोनों प्रसंगो मे यह्‌ अद्भूत साम्य है कि सुग्रीव ओर भजन दोनों ही 
श्रीराम ओर श्रीकृष्ण को ईश्वर रूप मे पहिचान चुके है । इतना होते हूए 
क्री अनजाने में दोनों ही ईश्वर की अपेक्षा स्वयं को अधिक विवेकी भौर 
सहृदय सिद्ध कर डालते ह । जब अजुन भविष्य का भयानक चित्र प्रस्तुत 
करने लगा तब सम्भवतः उसे यह विस्मुत्त हो गया किं वह्‌ संज्ञ ईश्वर के 
समक्ष अपना कल्पित भविष्य दशन प्रस्तुत कर रहा है । इसी प्रकार जब 
सुग्रीव ने सृष्टि के मिथ्यात्त्व ओौर भभेदं ज्ञान का वणंन किया तब उसने 
अनजाने में ज्ञान घन श्रीराम में मेद बुद्धि को कल्पना कर ली । भगवान 
राम बालि के बध की प्रतिज्ञा करते है । ओर सुग्रीव बालि को परम हितेषी 
सिद्ध करके स्वयं को अदोषदर्शी सिद्ध करना चाहता है । इसका तात्पयं तो 
यही है कि सूम्रीव ज्ञानी हँ भौर राम में दोषदशंन भौर भेद बुद्धि शेष है । 
वस्तुतः सुग्रीव ओर अर्जुन दोनों ही अपने विरोधाभासी अन्तःकरण से 
संतस्त ह । उनका यह्‌ अन्त द॑ध अटपटा न होता यदि उन्होने राम भौर 
कृष्ण को मनुष्य रूप मे देखा होता । ईश्वरत्व की स्वीकृति क साथ उन 
दोनों की युद्ध से विरति सवथा असंगत थौ । 

दूसरा महतत्वपूणं तथ्य यह है कि दोनों के भावोद्गार आवेशजन्य थे 
उनके पीले कोई विचार या चिन्तन नहीं था । उन्होने भावना का एक एसा 
भव्य भवन खडा किया जो ऊपर से तो बडा भक्षक प्रतीत होता ६ । 
पर जिसकी नीव थी ही नहीं । एेसे भवन को बने रहने देना हौ भयावहं 
है । सप्रीव ओर अर्जुन के भावनात्मक उद्गारो की तुलना देसे भवन से कौ 
जा सकती है, जो निर्माण की शीघ्रता में खोखली नीव पर बना दिया 
गया हो । ओर उसके बहिरंग आकषंण से माष्ृष्ट होकर गृहपति उसे 
स्थायी भावास के रूप मं परिणत करने को व्यग्र हो उठे । एसी स्थिति म 
वास्तविकता से विज्ञ मित्र का क्या कतव्य है ! वहं जानता त धी भौर 
वर्षा का एकं ही क्षोका इस महल.की ढहाकर इसमे रहने वालों को विनष्ट 
कर देगा । सम्भवतः वह अपने मित्र का हाय पकड़कर उसे बलात्‌ वाह 

७ 


( धै ) 


खोच लेगा । ओर कह देगा कि इससे अच्छा तो तुम्हारा पुराना घर है 
अवतार दय ने अपने मितो को रक्षा के लिए इसी कायं विधि का भश्चय 
लिया ) 

सृष्टि रहस्यमयी ह उसमे बहुत कुछ एेसा है जो असंगत, कुरूप भौर 
दुःखद प्रतीत होता है । एकं महान रचयित्ता ने जिसने इतने बडे ब्रहााण्ड 
का निर्माण किया संसार में इतना सौन्दयं ओर आनन्द का सृजन किया 
उसे क्या आवश्यकता थ कि इसके साथ उसने दुःख अमंगल ओर कुरूपता 
को भी इसके साथ जोड़ दिया । एक दन्दरमयी सृष्टि की क्या आवश्यकता 
थो ? यह्‌ प्रश्न बार-बार मानव मस्तिष्क को उद्रेलित करता रहा है | 
अनेक रूपों मे इसका समाधान प्रस्तुत किया जाता रहा है । प्रत्येक 
समाघान कृ न कुछ लोगों को सन्तोष प्रदान करने में समथं हो जाता है 
पर फिर भी अनेकं लोगों को इससे सन्तुष्टि नहीं होती ! प्रत्येक दशन 
भाचायं सुष्ट तत्तव कौ कोई न कोई मीमांसा प्रस्तुत करता ही है । कुठ 
की दुष्ट में इसका रचयिता कोई ईश्वर नही है यह तो परमाणुं का 
परस्पर मिलना है अतः इसकी कुरूपता के लिए किसी को दोष देना व्यथं 
हे । किन्हीं की दृष्टि मे सृष्टि के पीछे कमं है अतः रचयिता भी कर्मानुकूल 
ही दुःख, सुख, सौन्दयं गौर कुरूपता के निर्माण के लिए बाध्य है। तो 
अन्य आचायं इसे माया मात्र स्वीकार करते है| सृष्टि एक स्वप्न है भौर 
स्वप्न मे जो कछ अच्छा बुरा प्रतीत होता है उसका कोई अथं नहीं हे । 
मिथ्यात्त्व के ज्ञान मात से इन समस्याओं का समाधान हो सकता है । तो 
इन सन मलो से उबकर कई लोग कहते हँ कारण की खोज व्यथं है । 
जो दुःख सामने है उसकी निवृत्ति का प्रयास किया जाना चाहिए | घूम 
फिर कर बात व्यक्ति के आत्म सन्तोष पर आकर सुकं जाती है । आत्म 
सन्तोष शब्द अच्छा नहीं लगता तो व्यक्ति उसे सत्य कानामदेदेताहै। 
७ 0 को यही मानकर सन्तोष होता है कि उन्होने सत्य को समञ्च 

यादह्‌। 

सृष्टि है ओर उत्यत्ति स्थिति, विनाश उसका क्रम है । व्यक्ति उत्पत्ति 
भौर स्थिति का ग्रही है । विनाश से वह भयभीत है । यद्यपि विनाश 
वस्तुतः नहीं है, केवल वस्तु भौर आकृति का परिवतंन मात होता है । 
पर्‌ मनुष्य उससे भी घवराता है । ईश्वर के लिए इन तीनों मे कोई अन्तर 
नही है वहं एक एेसा कलाकार है जो नित्यनूतन की सृष्टि करता है उते 
पुरातन से कोई राग नहीं है । इसलिए वह्‌ पुरातन को तोड़कर नवीन का 


( ६ ) 


सुजन करने मे समान आनन्द का अनुभव करता है । जिनका व्यक्ति भौर 
वस्तु मे राग है उन्हँ इसमे रचयिता का बचपना दिखाई देता है । बच्चे 
मिट्टी का घरौंदा नित्य बनाते भौर बिगाडते है ईश्वर भी यही करता 
प्रतीत होता द-- 
जो सुजि पालइ हरइ बहौरी। 
बाल केलि सम विधि मति भोरी॥ 
कुरक्े् के रणांगण मे भी ईश्वर भौर जीव की दृष्टि का यहु अन्तर 
स्पष्ट है । विनाश का वह्‌ भयावह चित जो अजुन को संतस्त कर देता ठै, 
ईश्वर के लिए हँसी का विषय है} अजुन अपनी दुष्टि ईश्वर को देना 


चाहता है । जैसे वह कट्‌ रहा हौ ! मेरी दुष्टि से देखिए 1” क्या अनथ , 


टोने वाला है वह्‌ रर्भसा हो रहा है। कापि रहा है । ईश्वर हंस पडता 
है जैसे कह रहा हो तू मेरी आंख से इस रणक्षेत को ही नहीं, सारे ब्रह्माण्ड 
को देख । फिर तेरा यह्‌ कम्प ओौर तास सब समाप्त हो जाएगा । 
“ददामि दिव्यचक्षुं ते पश्य मेँ योगमैश्वरं ।' वहु अजुन से प्रश्न 

करता है वह्‌ क्या है जो मिट जाएगा ? ये सब मर कर कहां चले जाएगे ! 
इस जीवन के पहले हम तुम भौर ये राजा लोग कहा थे ! 

न त्वेवाहं जातु नासं न त्वं नेमे जनाधिपाः । 

न चैव न भविष्यामः सवं वयमतः परम्‌ ॥ 


कृ एसा ही प्रश्न श्रीराम ने तारा से किया था । बालिबध के पश्चात्‌ 

रुदन करती हई तारा से प्रमु ने पूष्ठा-तुम किसके लिए रो रही हो । जीव 

के लिए या शरीर के लिए । पुथ्वी, जल, अग्नि, वायु, भाकाथ इन्हीं का 

संघात यह शरीर है । यह तो सामने विद्यमान है । इतका भभाव्‌ कह है । 

व्यक्ति मे सिमटा हुमा पच्चभूत पुनः फैल गया । इसमे क्या अन्तर हा 

दृष्टान्त में यों कह सकते ह “एक व्यक्ति के पास सौ ₹० का नोट था किसी 

ने आवश्यक होने पर उसे भुना लिया । अब प्रिवतित मुद्रा को देखकर 
यदि वह्‌ पुरानी मद्रा की याद करके रोवे तो यह पागल पन ह। 

छिति जल पावक गगन समीरा । 

पंच रचित अति अधम सरीरा ॥ 

प्रगट सो तनु तव आगे सोवा । 

जोव नित्य केहि लगि तुम रोवा ॥ 


द र्न द्द [| 
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केर सकते है जिसकी मांग प्रतिक्षण बदलती रहती है । यह वही अर्जुन है 
जो न जाने कब से युद्ध कौ योजनाएं बना रहा था । स्वयं भगवान कृष्ण 
को युद्ध में सम्मिलित होने का निमन्त्रण देने के लिए भौ श्रीकृष्ण 
के पास यही महोदय पधारे। ओर जब अभी कू क्षण पहले सारी सेना 
रक्षेत में एकत हुई तब देवदत्त शद्भु की ध्वनि कै द्वारा उसने शत्रुओं को 
चुनौती दी थी । भौर भगवान कृष्ण को आदेश दिया था कि मेरे रथ को 
दोनो सेनाओं के मध्य मेले चलिए जिससे में उन मूढ बुद्धि राजाओं को 
देख सक्‌ जो दुर्योधन का साथ देते के लिए यहाँ एकत्र हृए हैं । 

अथ व्यवस्थितान्द्ष्ट्वा धातंराष्टान्कपिष्वजः । 

प्रवृत्ते शस्त्रसंपाते धनुरुद्यम्य पाण्डवः ।! 

हृषीकेशं तदा वाक्यमिदमाह महीपते, 

अजुन उवाच 

सेनयोरुभयोममध्ये रथं स्थापय मेऽच्युत ॥ 

या वेरताध्िरीक्षेऽहं योद्धुकामानवर्थितान्‌ । 

कंमंया सह॒ योद्धव्यमत्मिन्रणसमुद्यमे ।' 

योत्स्यमानानवेक्षेऽहं य एतेऽ्र॒ समागताः । 

धातराष्टूस्य दुदर्युद्धं प्रियचिकीर्षवः \। 

दोनो सेनाओं के मध्य मे खडे होकर उसने जो कृष देखा वह्‌ कोई 

अप्रत्याशित दृश्य नहीं था । उसे पहले से ही यह्‌ भली प्रकार ज्ञात था 
कि उसे किन लोगों से युद्ध करना है । एेसी स्थिति मे यह्‌ अजुन की एक 
क्षणक भावुकता धी । जिससे वह॒ युद्ध से विरत होने के लिए प्रस्तुत हो 
गया । दरदश कृष्ण यह्‌ जानते थे कि यह्‌ आवेशजन्य भावुकता टिका 
गीं हे । उन्हं यह भी ज्ञात था कि भरजुन की यह्‌ क्षणिक भावुकता उसके 
लिए ओर समाज के लिए कितनी घातक सिद्ध होगी । कौरव जौर उनके 
साथी मजुन की इस छपा वृत्ति को कायरता के रूप मे देखे । सर्जन की 
मन:स्थिति (५ क्षण भले ही दया से प्रेरित हो किन्तु वह॒ एसे समत्व मे 
स्थिति नहीं है कि निन्दा गीर स्तुति को समान भाव से ग्रहण कर सके । 
परिणाम स्वरूप शबरुभों की आलोचनां सुनकर उसका क्षात्र तेज पुनः 
उदीप का भौर तव उसका यह्‌ परिवतंनशील मनोभाव उसे न केवल 
शतज। को दृष्ट मे अपितु मितं की दृष्टि मे भी गिरा देगा । रसे व्यक्त 


का साथ देना किसे प्रिय लगेगा। जिसका मस्तिष्क इतना अधिक 
भस्थिर हो | 
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अर्जुन ने भविष्य का जो भीषण चिल प्रस्तुत किया उसका भिन्न 
विकल्प कैसा होगा । इसकी ओर उसकी दृष्टि नहीं जाती । यदि पाण्डव 
यद्ध से विरत हौ जायं मौर दुर्योधन का एक छत्र राज्य स्थापित हो जाय 
तब जो स्थित्ति होगी उसकी भोषणता की कल्पना अर्जुन नहीं कर पाता 
है । दुर्योधन कौ विजय का अथं है अन्याय को विजय । यदि एक बार 
समाज में यह्‌ धारणा दुढ्‌ हौ जाय किं अन्याय ओर अत्याचार का कोद 
प्रतिफल प्राप्त नहीं होता भौर अधमं ही विजयी होता है, तब यह्‌ वृत्ति 
समाज को सवंदा के लिए अन्याय ओौर अधमं की दिशा में प्रेरित कर 
देमी । पाप ओर अत्याचार के विरुद्ध संघषं कसते हुए उसे मिटाने कै 
प्रयास मे यदि कोई जाति अथवा देश नष्ट भी हो जाय तब भी इससे 
मनुष्य को शाश्वत संघषं की प्रेरणा प्राप्त होती रहेगी । क्योकि कुष्ठ 
व्यक्तियों की म॒त्यु आदशं को जीवितं रखने मे सक्षम होगी । भगवान 
श्रीकृष्ण का कायं उपरोक्त सभी दृष्टयो से सुसंगत सिद्ध होता हं । 
अगवान राम के समक्ष इससे भिन्न परिस्थिति थी ! किन्तु युद्ध न 
करने कौ दृष्टि से अजन भौर सुग्रीव की मनोवृत्तियो भं साम्य विद्यमान 
हे । वस्तुतः सुग्रीव भावुकता के क्षणिकं आवेश में ज्ञान, वैराग्य भोर 
अक्ति के समग्र सिद्धान्तो को उस स्थिति ले जारहाथा, जहाँ सिद्धान्त 
केवल सिद्धास्त के लिए रह्‌ जाता है । जब वहु इस सिद्धान्त का प्रतिपादन 
करता है कि मै सुख, सम्पत्ति, परिवार ओर बड़ाई का परित्याग कर 
आपकी भक्ति करूंगा । वयोकि ये सारी वस्तुए राम भक्ति मे बाधक है । 
तब वह्‌ भक्ति सिद्धान्त को ठेसी व्याख्या करता है जो बाहर से युक्ति- 
ुक्त प्रतीत होति हए भी आन्तर सत्य से सरवंथा दूर है । क्योकि पौराणिक 
इतिहास में एेसे शत-शत भक्ती का चरित्र प्राप होता है जो सुख, सम्पत्ति, 
परिवार ओर बड़ाई के बीच रहते हृए श्री राम चरणों क अनन्यानुरागी 
ह । वस्तुतः राम भक्ति में व्यक्ति मौर वस्तु नहीं अपितु इन वस्तुबों मं 
ममता ओर आसक्ति बाधक दै । इसलिए प्रभु ते सारे सम्बन्धो से ममत्व 
को समेट कर अपने चरणों भे लगाने का भदेश विभीषण को दिया- 
ज्ञननी जनक बंधु सुत दारा। 
तनु नु भवन सुहव परिवारा \ 
सब कर समता ताग बटोरी । 
मम पद सर्वाहि जांधु बरि शेर \' 
ममता मौर आसक्ति का परित्याग किए बिना त्याग व्यक्ति भे अर्हकार 
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की सृष्टि कर सकता है भक्ति कीः नहीं । एसे भी महापुरुषों के दुष्टान्त 
दिए जा सक्ते है जिन्हौने सुख, सम्पत्ति आदि का बहिरंग रूपसे भी 
परित्याग कर दिया है । पर ये सब वही लोग थे जिन्होने ममता ओर 
आसक्ति का पहले परित्याग कर दिया भौर फिर बह्रंग रीति से व्यक्ति 
ओर वस्तुओं का त्याग भी अपने आप हो गया । सुग्रीव के अन्तःकरण में 
ममता ओर आसक्ति पूरी तरह विद्यमान है । एेसी स्थिति मे उनके दारा 
सवंत्याग की बात आत्म-प्रवंचना मात्र थी । 
इसो भ्रकार सृष्टि के मिथ्यात्त्व का प्रतिपादन करते हुए उन्होने जो 
निष्कषं प्रस्तत किया वह॒ ज्ञान की दुष्टि से उचित नहीं कहा जा सकता 
है । मिथ्यात्तव के ज्ञान का तात्पयं व्यवहार की समाप्ति नहीं है। इसे 
स्पष्ट करने के लिए स्वणं के आभूषण का दृष्टान्त दिया जा सकता है । 
साधारणतया आभषण का व्यवहार करने वाला प्रत्येक व्यक्ति आभूषधं 
कोकिसीन किसी नाम भौर रूप के माध्यम से जानत्ता है । सर्फ 
(स्वणंकार) यह्‌ भली प्रकार जानता है किं विविध नाम भौर रूपके 
होते हए भी सब मे मूल रूप से स्वणं धातु विद्यमान है] पर इसका 
तात्पयं यह नहो है कि सर्फ किसी को आभृषण के विशेष स्थान पर दूसरा 
माभूषण दे दे । इसी तरह सृष्टि के मिथ्यात््व का यह्‌ तात्पयं नहीं है कि 
पापी ओर्‌ पुण्यात्मा दोनों से ही समान व्यवहार किया जाय । स्वयं ईश्वर 
भी अवतार लेकर जब पापियों को दण्ड देता है तब इस बहिरंग मर्यादा 
को प्रतिष्ठापित कर देता है । भले ही वह॒ बध करने के पश्चात्‌ उन्हे 
स्वयं मे विलीन कर मुक्ति का दान दे दे। सृष्टि के मिथ्यात्व का इस 
ज्ञान का सम्बन्ध विचार से है। यह किसी भावनात्मक अविश का 
परिणाम नहीं हो सकता । सुग्रीव जिस परमाथ तततव का निरूपण प्रभु के 
समक्ष कर रहै थे वह॒ उनकौ क्षणिक भावुकता को छोडकर ओर कुठ 
नहीं थी । इस दृष्टिसे भी सूप्रीव की बात को स्वीकार करना प्रभुके 
लिए सम्भव न था। 
इस प्रसंग के माध्यम से प्रभु ने अपने सामाजिक दशंन को भी पूरी 
तरह प्रगट कर दिया । भगवान राम कै च्रातु-प्रेम को लेकर करई लोगों 
के अन्तःकरण में कु श्रान्त धारणां बद्धमूल हो गयी है । श्रातु-प्रेम 
एक सामाजिक धमं है । पर इस श्रातु-प्रम के नाम पर भज भी अपने 
भाई के न्याय, अन्याय पूणं सभी कार्यो का समर्थन किया जाता है, तब 
एेसा प्रतीत होता है कि यह्‌ घमं संकीणंता स्वायं ओर' अन्याय का रक्षा 
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कवच बन गया है । भगवान श्रौ राम, श्री भरत से अपार प्रेम करतेहं। 
उनके लिए राज्य का परित्याग करदेते हं) क्या केवल इसीलिएकिवे 
उनके छोटे भाई ह । कल्पना करे यदि श्री भरत जैसे सवंगुण सम्पन्न 
आई के स्थान पर यदि एक अवगुणी भौर क्रूर भाई होता तो क्या उसके 
लिए भी श्री राघवेन्द्र इसी प्रकार का त्याग कर सकते थे । क्या एक 
अत्याचार भाईके हाथ मे शासन सत्ता सौप कर प्रजा कोएकक्रूर 
शासक के अन्तगंत उत्पीडित होने देते ? एेसा कदापि सम्भव नहीं था। 
श्री भरत के चरित्र ओर ज्ञान पर उन्हँ इतना विश्वास था किवे 
निस्विन्त ये कि भरत के शासन में प्रजा मेरी अपेक्षा भो अधिक सन्तुष्ट 
रहेगी । इसी विश्वास की घोषणा उन्होने महषि बाल्मीकि से को थी- 


तात बचन पुनि मातु हितः भाई भरत अत्त राउ। 
मो कहं दरस तुम्हार प्रभु, सब मम पुन्य व्रभाउ ॥' 


प्रम्‌ के भ्रातृत्व का आधार केवल पिता या माता का एक होना 
नहीं है । जहाँ मी सदुभाव ओर आदशं की एकता है वहाँ ्नातृत्व 
स्वोकार करने के लिए प्रभु सहं प्रस्तुत है । वे सुग्रीव को अपना एक 
भाई ही मानते है 
सुनि कृपालु बोले मुसुकाई \\ 
तुम्हू प्रिय मोहि भरत जिमि भार ॥ 
भौतिक दष्टि से भले ही सुग्रीव भौर विभीषण कै भाईूकेरूपमें 
बालि ओर रावण का नाम लिया जाय किन्तु आदशं को दष्टिसेप्रभ्‌ 
से श्री सूम्रीव ओौर श्री विभीषण का शनातृक्छ ही वास्तविक दै । बालि के 
विरुद्ध सुम्रीव को संघं के लिए प्रेरित कसते हृए भगवान श्री राम अपने 
इसी आदशं को समाज के समक्ष अभिव्यक्त कर देते है । | 
युद्ध या संघषं से भागना सृष्टि को उन लोगो के हाथ सौप देना है 
जो अपनी शक्तियों का दुरुपयोग करते हुए संसार को पराधीन बनाकर 
अपनी इच्छा के अनुकूल चलाना चाहते ह| अर्जुन ओौर सुग्रीव इसौ भूल 
को दुहराने जा रहै थे । किन्तु उन दोनों की प्राना इसीलिए स्वीकार 
नहीं की गई । 
ध्री रामः शरणं मम्‌ 
गीता के आदर्शो मे दूसरा भादशं स्वधमं का है । जहां स्थितप्रज्ञ 
करौ कसौटी उसका आन्तरिकं विवेकं है, वहां स्वधमं मे बाह्य क्रिया 
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भौर आन्तरिक जीवन का समन्वय प्रस्तुत किया गया है | भगवान 
न के जौवन में स्वधमं क प्रतिष्ठा देखना चाहते हैँ । क्योकि 
वहाँ पर मुख्य समस्या का स्वरूप ही यह्‌ है किं अजुन युद्ध से विरत 
होना चाहता है । श्रीकृष्ण उसे युद्धकमं की ओर प्रेरित करना 
चाहते है । 


गीता मे सकाम कमं से लेकर निष्काम कमयोग तक कीं क्रमिक भौर 
तात्विक व्याख्या क गई है । प्रारम्भ मे भगवान श्रीकृष्ण अर्जुन के समक्ष 
कमं ओर उसके परिणाम का सहज भाकषंक रूप प्रस्तुत करते है । वे 
अर्जुन को प्रोत्साहित करते हृए कहते है भर्जन, तुम्हे क्षत्तिय होने के नाते 
भी स्वधमं से विचलित नहीं होना चाहिए, क्योकि क्षिय क लिए 
धमयुद्ध से बकर भौर कोई अन्य धमं नहीं है । भपनी इच्छा से स्वगं 
का खुला द्वार लेकर भानेवाला युद्ध क्षतिय के लिये सौभाग्य का 
परिचायक है। यदि तुम इस धमंयुक्त युद्ध से विरत होति हो तब तुम्हारी 
कोति नष्ट हो जाएगी ओर पाप का भागी बनना पड़ेगा | न जाने कव 
तक तेरी अपकोति का लोग कथन करेगे । सम्मानित पुरुष के लिए अयश 
मृत्यु से भी बढ्कर है । जन्य लोग जो तुमह बडे सम्मान कौ दृष्टिसे 
देखते रहे है, तुञ्चे भय से भागा हआ मानकर अवहेलना की दृष्टि से 
देखेगे । तेरे विरोधी अकथनीय शब्दों में तेरी निन्दा करेगे । इससे बढ़कर 
दुःख को ओर क्या बात होगी । यातो युद्ध मे मर कर स्वगं प्राप्त होगा 


या पृथ्वी को जीतकर तुम उसका उपभोग करोगे । इसलिए युद्ध का दृढ्‌ 
निश्चय लेकर उठ खडा हो ।'- 


स्वधमंमपि चावेक्ष्य न विकम्पितुमहंसि । 
धरम्याद्धि युदधाच्देयोऽन्यत्कषत्रियस्य न विदयते ॥ 
यद्च्छया चोपपन्नं स्वगद्वारमपावृतम्‌ । 
सुखिनः क्षत्रियाः पाथं लभन्ते युद्धमीद्‌ शम्‌ ॥ 
मय चेत्वमिमं धर्म्यः संग्रामं न करिष्यसि । 
ततः स्वधमं कोतिं च हित्वा पापमवाप्स्यसि , । 
भकोतिं चापि भुतानि कथयिष्यन्ति तेऽव्ययाम्‌ । 
सम्भावितस्य चाकोतिमं रणादतिरिच्यते ॥! 
भयाद्रणादुपरतं मंस्यन्ते त्वां महारथाः । 
येषां च त्वं बहुमतो भूत्वा यास्यति लाघवम्‌ ॥ 


(१८) 


अवाच्यवादांश्च बहून्‌ वदिष्यन्ति तवाहिताः । 
निन्दन्तस्तव सामथ्यं ततो वुःखतरं नु फिम्‌ ^ 
हतो वा प्राप्स्यसि स्वगं जत्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ । 
तस्मादृत्तिष्ठ कौन्तेय युद्धाय कृतनिश्चयः ॥। 
धमं के प्रथम सोपान की यह्‌ बड़ी ही मनोवेज्ञानिक व्याख्या है। 
साधारणतया मनुष्य जिन प्रवृत्तियों से परिचालित्त होता है, उसके 
सदुपयोग का यह सवंश्रेष्ठ प्रयास है । वण-व्यवस्था में गुण, कमं को जिस्‌ 
भति विभाजित किया गया है उसका तात्पयं मानव प्रकृति का समाज 
के लिए सर्वश्रेष्ठ नियमन दै । समानता का सिद्धान्त स्वीकार करने 
वालों को वणं-व्यवस्था में भेद ओौर अन्याय का दशंन होता है । किसी 
भी व्यवस्था कौ विकृति मे उसके दुरुपयोग की सम्भावना तो होती ही 
है । सदा से वणं-व्यवस्था संकीणं भौर अन्याय पूणं नहीं रही है } हाल 
मे ही जब डा० हरगोविन्द खुराना को जीन' सिद्धान्त पर नोबल-पुरस्कार 
प्रदान किया गया तब एक भारतीय समालोचक ने खुराना का अभिनन्दन 
करते हुए भी यह्‌ भय प्रगट किया था कि इससे कहीं एक नई प्रकार कौ 
वणं -व्यवस्था का सुजन न हो जाय । इस प्रकार का भय स्वाभाविक होते 
हए भी अवैज्ञानिक है । यह ठीक है कि सुराना के सिद्धान्त से बहुप्रचारित 
यह्‌ सिद्धान्त मिथ्या हो जाता है कि सभी व्यक्ति समान होकर जन्म लेते 
ह । किन्तु सामाजिक विषमताओं ओर वाताव्रण की भिन्नता के कारण 
उनसे पा्थक्य आ जाता है। मानवीय संवेदना से उपजा हुभा यह्‌ 
सिद्धान्त यदि विज्ञान की कसौटी पर खरा नहीं उतरता तो सवेदना 
ओर समानता के पक्ष मे अन्य कई तक दढ जा सक्ते है। पर विज्ञान 
र द्वारा सत्य की जो अभिव्यक्ति होती है उसे दुरुपयोग के भयसे 
अस्वीकार नहीं किया जाना चादिए । हाल के वर्षो में जब अंग प्रतिरोपण 
सम्बन्धी प्र्रियाओं का शल्य-चिकित्सा के केव में अधिकाधिक प्रयोग 
प्रारम्भ हुभा तब भी यह्‌ विजातीयता का प्रर चिकित्सकों के सामने 
आता रहा है । बहुधा व्यक्ति का शरीरं दरूसरो के दवारा उपलन्य संग को 
स्वीकार करने मे असहमत हो जाता है । इससे भो यह प्रमाणित हो 
जाता है कि प्रकृति मे भो एक प्रकार का जाति भेद है । वण-व्यवस्था 
के पीडे भी संस्कारों कै वर्गीकरण का भाव विद्यमान था । अनुभव से 
ओर व्यवहारिक समाज रचना कौ दुष्टि से यह्‌ मानकर चला गवा 1 
कि पुथक-पुथक वर्णो की अपनी भलग-मलग विशिष्टता है ओर उसी 
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दिशा में प्रयत करते रहने पर वे अधिकाधिक विकसित हो सकते है । 
इसके अपवादके रूप मे भी अनेक दृष्टान्त दिए जा सक्ते हैँ ओर एसे 
विशिष्ट व्यक्तियों ने अपनी विशेष योग्यता को मानने के लिए समाज को 
बाध्य कर दिया । किन्तु इस व्यवस्था का सबसे दुःखदं पक्ष यह था कि 
चतु्ं वणं को अत्यन्त हीन ओर घृणा का पातर समञ्च लिया गया । अतः 
इस व्यवस्था के प्रति विद्रोह भी स्वाभाविक है । किन्तु वणं-व्यवस्था का 
मूल सिद्धान्त एेसा नहीं जान पड़ता । प्रत्येकं व्यवस्था के समान इस 
व्यवस्था के भी अपने दोष ओौर गुण ह । पर मूल रूप में उसका उहेश्य 
संस्कारों का सदुपयोग करना है । क्षत्िय के संस्कारों में तेजस्विता की 
प्रधानता मानी जाती थी । एेसौ स्थिति में उस तेजस्विता का सदुपयोग 
किया जाना भावश्यक था । क्योकि यदि उसे नियमन द्रारा उचित दिशा 
मे प्रयुक्त न किया जाय तो उसका दुरुपयोग अवश्यम्भावी था । इसलिए 
क्षिय का मुख्य धमं युद्ध करना माना गया था | पर युद्ध की भी अपनी 
म्यादाएं थी । उसे युद्ध ही नहीं धमं-युद्ध करने का आदेश दिया गया | 
युद्ध स्वयं मे धमं नहीं हे । यह वह्‌ भवश्यम्भावी बुराई है जिसे विश्व 
मे अन्याय, अत्याचार के रहते दुर नहीं किया जा सकता । इससे भागने 
के दो हौ परिणाम हो सक्ते है--१. अन्याय भौर अत्याचार करने वालों 
को खुली छूट, भौर २. युद्ध से विरत होने की चेष्टा के पीछे दया की 
ओट में कायर वृत्ति का पोषण। यह्‌ स्थिति समाज ओर व्यक्ति 
दोनो के लिए घातक है ] युद्ध की अस्वीकृति छोटी तुराद्‌ के स्थान पर बड़ी 
बुराई का कवच बन सकती है । अतः युद्ध के प्रति क्षिय को प्रोत्साहित 
करना आवश्यकं है । भगवान श्रीकृष्ण ने भी अर्जुन को उत्तेजित करते 
हए उसको स्वधमं का प्रथम पाठ पठ़ाया | वस्तुतः स्वधमं शब्द बड़े 
व्यापक अर्थो मे प्रयुक्त किया गया है । यह्‌ आवश्यक नहीं है कि स्वधमं 
शब्द का कोई सावंकालिक अथं हो| एक क्ष्विय संन्यास ले लेन पर 
ुद्ध को स्वधमं के रूप मे स्वोकार नहीं कर सकता । वयोकि तब उसका 
स्व जाति के स्थान पर आश्रम मेकेन्दित हो जाता है । इसका यह्‌ 
स्पष्ट तात्पयं हे कि स्व अथवा स्वधमं कोई जड केन्द्रित वस्तु नहीं है । वह्‌ 


देश काल ओर परिस्थित्ति के अनुकूल परितित होता रहता है । इस समय' 


अजुन का स्वधमं युद्ध था । क्योकि उसने स्वयं के क्षतियत्त्व को अस्वीकार 
नहीं किया था । शस्व सन्नद्ध होकर वह्‌ कुरषेत्र मे युद्ध के लिए माया 
था । इसी उदेश्य से उसने मपने रथ को दोनों सेनाओं के मध्य में ले चलने 


( १०७ ) 


का भगवान श्रकृष्ण से अनुरोध करिया था} एेसी परिस्थिति मे उसके 
द्रारा शस्त का व्याग क्षणिक आवेश का परिणामथा। नतो वह्‌ क्षात्र 
स्वभाव से ऊपर उठाथाओरन तो उसमे रजोगुण के स्थान पर शुद्ध 
सात्त्विक वृत्ति का उदय ही हुजा था 1 एेसौ स्थिति में स्वधमं का क्षणिक 
त्याग उसे एेसी परिस्थिति मे ला देता जो भविष्य में उसे एेसी ग्लानि में 
डालता जिससे उसकी निष्कृति नहीं थी 1 इस प्रकार का क्षणिक भावेश 
मानव मन मे आया ही करता है । अजुन से पहिले भीमसेन जसे भावेश- 
शील योद्धा के मन मे भी इससे मिलती-जुलती धावनाओं का उदय 
हुआ था 1 महाभारत के उद्योग पवं मे इसका एक चित देखने को मिलता 
है । सन्धिटूत के रूप में श्रीकृष्ण को हस्तिनापुर जाते देखकर भीमसेन 
का हृदय आशंकित हो उठा किं कहीं कष्ण अपने उग्र भाषण से युद्ध को 
अनिवार्यं च य दे ओर तव उसने श्रीढरृष्ण से अनुरोध किया किव 
ठेसा प्रयत्न करे कि जिससे युद्ध समाप्त हो जाय । इसके लिए भीमसेन 
दुर्योधन के समक्ष सदा भुकं कर रहने के लिए परसतुत थे- 

तस्मान्मृदु शनेन्नयाद्‌ धर्माथंसहितं हितम्‌ । 

कामानुदन्धवहुलं नोग्रमूग्रपराक्रम \ 

भपि दुर्योधनं कृष्ण सर्वे वयमधश्चराः । 

नीचेर्भत्वाऽनुयास्यामो मास्म नो भरतानशन्‌ 

अतः भयंकर पराक्रमी श्रीकृष्ण ! आप उससे कुछ भी कर, कोमल 
एवं मधुर वाणी मे धीरे-धीरे कहं 1 भापका कथन धमं एवं अथं से 
युक्त तथा दितकर हो । उसमें तनिक भी उग्रता न आने पावे साथही 
इसका भी ध्यान रखे कि आपकी अधिकांश बाते उसकी रुचि के अनुकूल 
हों । भगवन्‌ ! हम सब लोग नीचे पैदल चल कर अत्यन्त नन होकर 
दुर्योधन का अनुसरण करते रहैगे, परन्तु हमारे कारण से भरतवंशियों 
कानाशन् हो) 
यह वही भीमसेन थे जिन्दोने द्रौपदी के चीरहरण के अवसर पर 

दुःशासन का रक्त पीने की प्रतिज्ञ की थी ओर दुर्योधन की जंघा तोड़ 
ट्त का ब्रत लिया था । निश्चित रूप सं करुणा की भावना क्षणिकं रूप 
से उनके बहिरंग मन मे उदित हुई थी । अवसर भाने पर उन्होने अपनी 
परतिज्ञाजं को बड़ी निर्ममता से पुणं किया । अजुन कौ करुणा भी टीकं 
इसी श्रेणी मे थौ । इसीलिए श्रीकृष्ण क्षणिक आवेश को स्वधमं मानने के 


लिए प्रस्तुत नदीं हं 1 


 ( १०८ ) 


रामचरितमानस मे भी स्वधमं का उल्लेख करई प्रसंगो में किया गया 

है । मानस मे इसके लिए स्वधमं भौर निजधमं दोनों शब्दो का ही प्रयोग 
किया गया है । . 

प्रथर्माहि विप्र चरन अति प्रोतौ! 

निज-निज धमं निरत धृति नीतो ॥ 

८ >< % 

सब नर कर्हि परस्पर प्रीत) 

चर्लाह्‌ स्वधमं निरत भुति नीती ॥ 

द्ापर युग मे न्तद की पग-पग में परिलक्षित होने वाली वृत्ति 

का त्रेतायुग मे अभाव था। दापर युग का व्यक्ति किकर्तन्यविमूढं है | 
वह अनिश्चय की एेसी स्थिति में पहुंच चुका है कि जटिल से जटिल 
परिस्थितियों मे भी ओौचित्य का निणंय नहीं कर पाता । इसका सर्वाधिक 
दुःखद दुष्टान्त था द्रौपदी का चीरहरण । जिस सभा में भीषम, द्रोण, 
 कृपाचायं जैसे महापुरुष विद्यमान हों वहां इतना बडा अन्याय हौ पाना 
तो अभतपवं था ही किन्तु द्रौपदौ के द्वारा प्रश्न किएजनेपरभी 
पितामह भीष्म जैसे धर्मज्ञ जब निणंय देने मे असमथंता प्रगट करते 
तब उस युग की किकक्तंव्य-विसूढता का इससे बड़ा दृष्टान्त क्या हौ 
सकता है ? भीष्म, द्रोण, कृपाचायं, अश्वत्थामा जैसे व्यक्ति कौरवो के 
कायं को अन्यायपूणं सम्चते हुए भी युद्ध मे उसका साथ देते है । क्योकि 
उनको दुष्टि मे यह्‌ स्वधमं था । प्रचलित रूदियों ओर परम्पराभों से 
अलग हट कर शास्त ओर विवेक के द्वारा धमं के सच्चे स्वरूप के निणेय 
का साहस इनमे किसी मे भी नहीं था । इसीलिए गीता के स्वधमं शब्द 
से आज भो एेसे अथं निकाले जाते ह जो धमं को सर्वथा उपहासास्पद 
बना देते ह । इस तरह यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने कार्यो को स्वधमं सिद्ध 
करने का प्रयासं करे तब फिर अधमं शब्द की आवश्यकता ही क्या 
हे । क्योकि गीता में युद्ध रूप धमं के समर्थन के लिए स्वधमं शब्द का 
५ है। अतः एसे लोगों को जो सव॑दा स्वाथं के समधंन में 
युक्तयो को खोज मे रहा करते है, बडा बल प्राप्त होता है । वे सोचते 
कि यदि हिसा जैसे कठोर कमं भी स्वधमं के नाते क है, तब १ 
दवारा क्रिया जाने वाला कोई भी कार्यं धमं के विरुद्ध कैसे सिद्ध हो 


सकता हे | इसी प्रवृत्ति पर व्यंग्य करते हुए तुलसीदास ने दोहावली 
रामायण पे लिखा-- 


( > ); 


रामायण सिख अनुहुरत, जग भयो भारत रीति। 
तुलसी सठ कोको सुने, कलि कुचाल पर प्रोति।। 


अर्थात्‌ "रामायणः की शिक्षाओं का अनुकरण छोडकर लोग महाभारत 

की रीति का अनुगमन करना चाहते है । मुञ्ज जैसे मखं की वात कौन 
सूने । क्योकि कलियुग में लोगों कौ कुचालि पर सहज प्रीति है । यह्‌ 
पंक्तिर्यां गोस्वामी जी की महाभारत कै प्रति अनास्था की परिचायक नहीं 
है । यह्‌ तो महाभारत के अथं को लेकर धमं के विषय में उत्पन्न होने वालो 
श्राति की सूचक है । रामचरितमानस में स्वधमं कौ व्याख्या के एसे अनेक 
ुष्टान्त हैँ जिनमे इस प्रकार की भ्रान्ति का कोई स्थान नहीं है । क्षा 
धमं के प्रसंग में वहाँ भी युद्ध का उल्लेख प्राप्त होता है 

देव दनुज भूपति भर नना। 

समबल अधिक होउ बलवाना 1 

जौ रन हर्माह पचारं कोऊ। 

लर्यह सुखेन काल किन होऊ 

छत्रिय तन्रु धरि समर सकाना । 

कुल कलंक तेहि पावर जाना ॥ 

कहडं सुभाउ न कुर्लाहि प्रशंसो । 

कालहु उर्राहि न रन रघुवंसी ॥। 


क्षात्र धमं की इस व्याख्या मे सबसे बडा सन्तुलन यही है कि स्वयं 
भगवान राम क्षात्र धर्मं की यह व्याख्या करते हुए भी परशुराम से युद्ध 
करने के लिए प्रस्तुत नहीं हँ । यद्यपि परशुराम उन्हे युद्ध के लिए चुनौती 
दे रहे थे- 
करि परितोष मोर संग्रामा। 
नाहि त छोड कहाउवब रामा ॥। 
छल तजि करिअ समर सिव द्रोही । 
बंधु सहित न त मारडं तोही ॥। ¦ 
ठेसी उत्तेजनापृणं चुनौती के बाद भी भगवान राम रान्त रहे । क्योकि 
क्षात्र घमं का अर्थं वे युद्ध के लिए व्यग्रता नहीं मानते । इसीलिए क्षात्र धम 
की इस व्याख्या के साथ एक पंक्ति ओर जोड़कर भगवान सम ते क्षा धमं 
को संतुलित अथं प्रदान किया । वह्‌ पक्ति है- 


( ११० ) 
विप्र बंस की असि प्रसृताई। 
अभय होह जो तुरम्हाह डराई॥ 

निभंयता क्षत्रिय का गुण है । यह तो सवत्र प्रतिपादित किया गया है । 
महाभारत में तो अनगिनत बार एेसा लिखा गया है । किन्तु भगवान राम 
का यह्‌ वाक्य सवथा अनुपम दै जब वे क्षात्र धमं के साथ भय का लक्षण 
मौर जोड देते है । वे कहते हैँ कि ब्राह्मण वंश को यह्‌ अद्भुत महिमा है 
किजो भाप लोगो से डरता है वह अभय हो जाता है) भगवान रामका 
जीवन दशन भी यही है । अभय के साथ-साथ जीवन में सत्पुरुषो से भय 
मानना यही सच्चा क्षा्-घमं है । इस प्रसङ्ग मे भीष्म का स्मरण भाना 
स्वाभाविक दै । उनके समक्ष भी परशुराम थे । भगवान राम परशुराम के 
विवाद का कोई ओचित्य नहीं था । विन्तु भीष्म के समक्ष परशुराम एक 
उचित प्रश्न लेकर गए थे) भीष्मे काशिराज की तीन कन्याओंका 
राजसभा से अपहूरण किया था । यह्‌ अपहरण भी मात्र अहं की तुष्टि के 
लिए था । वे राजाओं के समक्ष अपना पौरुष प्रदशित करने के लिए इस 
प्रकार का कायं करते है| स्वयं वे विवाह न करने के लिए कृत-संकल्प 
थे । अपहृत कन्याओं मे से दो का विवाह्‌ उन्होने अपने दो भादयों से कर 
दिया 1 एक अवशिष्ट कल्या महाराज शाल्व के प्रति आसक्त थी । भीष्म 
ने उसे शाल्व के पास जाने को आज्ञा प्रदान कर दी, इस प्रकार से अपहता 
कन्या को शाल्व ने स्वीकार करने में असमथ॑ता भ्रगट कर दी। वर्हाँसे 
निराश होकर कन्या ने पुनः भीष्म को उलाहूना दिया । भीष्म के लिए 
यह्‌ उचित था कि वे उस कन्या का विवाह भपने भादयों मे से किसी को 
कर देते, क्योकि इस परिस्थिति के लिए वे ही जिम्मेदार थे । किन्तु उन्होने 
उस कन्या की इस याचना को अस्वीकार कर दिया । मपमानित कन्या ने 
परशुराम की शरण ली । परशुराम, भम से यह्‌ आग्रह करने के लिए 
पधार किन्तु भीषम ने उनकी भी आज्ञा को अस्वीकार कर दिया । परशु- 
राम उनके गुरु थे ओर एक उचित पक्ष लेकर वे उनके पास आए थे। 
ह भी उन्होने तेदइस दिनों तक परशुराम से धोर युद्ध किया । अन्त मे 
दोनों से शस्त्र त्याग का अनुरोध किये जाने पर भीष्म इस हठ पर अड़े 
रहे क्षाठ-धमं कै नाते वे पहले अस्त का परित्याग नहीं कर सकते । 
अन्त मे परशुराम को ही पहले भस्त का परित्याग करना पड़ा । भीष्म के 
क्षात-घमं मौर भगवान राम के क्षात्र-धमं में यही सबसे बड़ा अन्तर ह 
` कि भगवान राम जहौ सत्पुरुषो से सदा हार मानने के लिए प्रस्तुत ह वहाँ 
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भीष्म इसके लिए प्रस्तुत्त नहीं है । 

गीता में स्वधमं को अत्यधिक सराहना की गई है । भगवान्‌ कृष्ण ने 
स्वधमं की महिमा का प्रतिपादन करते हए यहां तक कह दिया कि दूसरों 
के सुआचरित घमं की अपेक्षा अपना गुण रहित धमं भी श्रेष्ठ है । अपने 


धमं का पालन करते हुए मर जाना भी कल्याणकारी ह किन्तु दूसरों का 
धमं भयावह है- 


भेयान्स्वधर्मो विगुणः परधर्मात्स्वनुष्डितात्‌ \ 
स्वधम निधनं श्रेयः परधर्मो भयावहः ॥ 


मूल के खूप कहा गया यह्‌ वाक्य जटिलताओं से भरा हुआ है । स्वधमं 
भीर परधमं की कसौटी क्या है ? गुण रहित स्वधमं गुणयुक्त दूसरों के धमं 
की अपेक्षा श्रेष्ठ क्यों ह ? इन प्रश्नों की जटिलता को मीताक्ार ने स्पष्ट 
रूप मे स्वीकार किया- 


कि कमं किम कर्मेति कवयोऽप्यत्र मोहिताः । 
तत्ते कमं प्रवक्ष्यामि यज्ज्ञात्वा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌ ॥ 


“कमं क्या है ? ओौर अकमं क्या? इस प्रकार का निणंय करने में 
विद्वान भी मोहित हो जाते ह । इसलिए मे तुभे कमंतत्तव सम्चाङंगा 
जिससे तू कमं बन्धन से मुक्त हो जायेगा ।'' | 

कमं को इस समस्या का समाधान क्या है ? श्रीकृष्ण इस प्रशन का 
उत्तरदोरूपों मेंदेते ह । कमं का निणंय शास्त्र द्वारा होता है अत्तः व्यक्ति 
को शास्त्ानुकूल आचरण करना चाहिए-- 


तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकायेव्यवस्थितौ । 
जञात्वा शास्त्रविधानोक्तं कमं कतुंभिहाहंसि ॥ 
ये शास्त्रविधिमत्सुज्य यजन्ते श्रद्धयान्विताः! 
तेषां निष्ठा तु का कुष्ण सत्त्वमाहो रजस्तमः ॥ 
व्रिविधा भवति भद्धा देहिनां सा स्वभावजा । 
सात्विकी राजसी चव तामसी चेति तां भुणु ॥ 
सत्त्वानुरूपा स्वस्य द्धा भवति भारत । 
भद्धामयोऽयं पुरुषो यो यच्छृद्धः स एव सः ॥ 
यजन्ते सात्विका देवान्यक्षरक्षांसि राजसाः। 
प्रतान्भूतमणांश्चान्ये यजन्ते तामसा जनाः ॥ 
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अशास्त्रविहितं घोरं तप्यन्ते ये तपो जनाः । 
दभ्माहंकारसयुक्ताः कामरागबलान्विताः ।। 
कषयन्तः शरीरस्थं भूतग्राममचेतसः । 
मां चेवान्तः शरीरस्थं तान्विद्धयासुरनिश्चयान्‌ ॥\ 


गीता मे कमं की समस्या का विवेचन अनेक स्थलों पर किया गया है 
प॒र वे विवेचन सूत्रात्मकं पद्धति में किए गए हं । मानस में इस सम्बन्ध में 
न तो किसी पातके द्वारा कोड्‌ प्रश्न हीकियागयाहै ओरनत्तो स्वयं 
किसी वक्ताने ही इस पर प्रकाश डालने कौकचेष्टा कीट । मानसमें 
अधिकांश प्रश्न ज्ञान या भक्तिकोलेकर हीकिएगएहं। प्रारभमेंही 
बताया जा चुका है कि मानस मे कमयोग, भक्तियोगकाहीएक अगहे। 
इसलिए भक्ति की उपलन्धि के लिए सवं प्रथम कमयोग के पालन को आव- 
श्यकता स्वीकार की गई है। लक्ष्मणने भक्तियोग के सम्बन्ध में प्रश्न 
किया था । भौर भगवान राम ने उत्तर देते हुए सवंप्रथम स्वधमं के पालन 
पर बल दिया- 


प्रथर्माह विप्र चरन अति प्रीती) 
निज निज धमं निरत श्रुति रोती \ 


निज धमं का विश्लेषणात्मक वणंन मानसमे भले ही न किया गया 
हो पर विविध पातो के जीवन मे उठने त्राली समस्याओं के माध्यम से इस 
प्रशन का जो उत्तर दिया गया है उसके द्वारा गीता के कमयोग को अधिक 
सरलता से हृदयंगम किया जा सकता है । 

गीता मे स्वधमं" क प्रति यह्‌ आग्रह व्यवहारिक दुष्टि से भी बड़ा ही 
ुक्ति संगत प्रतीत होता है । बहुधा यह देखा जाता है कि जब कोड व्यक्ति 
किसी कमं मे संलग्न होता है तब वह॒ कमं के गुण मौर दोषों को अत्यधिक 
निकटता से देख पाता है । जैसे अत्यधिकं परिचय से व्यक्ति महापुरुषों की 
भो अवज्ञा करने लग जाता है ठीक उसी तरह कभी कभी व्यक्ति अत्यधिक 
निकटता के कारण ‹स्वधमं' मे आकषंण खो वैठता है । दूसरी भोर अन्य 
लोगो को दुर से देखने के कारण ही उनके धमं भथवा उनके कार्यो मे एक 
विशिष्टता कौ भनुभूति होती है । व्यवहारिक क्षे में हम बहुधा ही 
अधिकांश व्यक्तियों को अपने कायं से असंतुष्ट पाते है । स्वयं से भिन्न कायं 
करणे वालों को देखकर एसा प्रतीत होता है कि वे पूरी तरह सुखी ओर 
सन्तुष्ट हं । एसी स्थिति में वह्‌ यह्‌ सोचने लग जाता है कि काश कितना 
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च्छा होता कि मुके भी यही कायं मिल जाता गौर एसी ही कल्पनां 
सामनेवाले व्यक्ति के अन्तःकरण भे भो उठती रहती है । “र धरं" क 
प्रति यह्‌ माक्षण यथाथ न होकर बहुधा कल्पना से उत्पन्न होत्ता है । 
समाज की सुन्यवस्था भौर व्यक्ति की आत्मतुष्टि के लिए भी यह्‌ भाव- 
श्यक है कि व्यक्ति के अन्तःकरण में स्वधर्मं" के प्रति भाकषंण उत्पन्न हो | 
श्रीकृष्ण अजुन को स्वधमं" मे स्थित रहने की प्रेरणा देते है । 
रामचरित मानस में भगवान राम भौ स्वधमं" को अत्यधिक महत्व 

देते हैँ । परशुराम के द्वारा चुनौती दिए जाने पर भी उनसे युद्ध के लिए 
प्रस्तुत न होकर श्री राघवेन्द्र इस स्वधमं" को सच्चा अथं प्रदान करते 
है! < नदी दिए जाने पर क्षविय को युद्ध के लिए सहषं प्रस्तुत होना 
चाहिए इसे वे स्वीकार करते 

देव दनुज भूपति भट नाना । 

सपर बल अधिक होउ बलवाना\। 

जौ रन हमहि पचारे कोञऊ। 

लर्राहि सुखेन कालु किन हौञऊ। 

छत्रिय तनु धरर समर सकाना । 

कुल कलंक रतीहि पावर आना॥ 

कहं सुभाव न कुलहि प्रसंसी । 

कालहु उरराहि न रन रधुब॑सी ॥ 

फिर भी वे परशुराम से युद्ध नहीं करना चाहते । क्योकि युद्ध कौ 
स्वीकृति से राम कै 'स्वधमं' की रक्षा तो हो सकती है पर यह युद्ध परशु 
राम के लिए स्वधमं की च्युति का हतु बन जाता । श्रीराम प्रशुराम को 
भो स्वधमं मे स्थित देखना चाहते है इसीलिए वे परशुराम को बार-बार 
मुनि भौर विप्र कहकर सम्बोधित करते हँ । परशुराम को यह्‌ सम्बोधन 
परिय नहीं लगता वे इस सम्बोधन से क्रुद्ध हो उठते ह भौर उत्तेजित स्व॒र 
मे कह उठते ह (त्‌ मुभ कोरा ब्राह्मण समञ्ता है। म साधारण यज्ञ करने- 
वाला ब्राह्मण नहीं । मेरा क्रोध ही मग्निकरुण्ड ह ओर चाप स्वा, राजाओं 
को चतुरंगिणी सेना समिधा तथा राजा पशु । मेने इसी परशु से इन बलि 
पशुओं को काटकर करोड़ों समर यज्ञ किए ह~ 
बार बार मुनि बिप्रबर कहा राम सन राम । 
बोले गुपति सख्ष ॒हेसि तहं बधु सम बाम ॥। 
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निपर्टाहि द्विज करि जानहि मोही 
मै जस विप्र सुनावड तोहौ॥ 
चाप स्रवा सर आहुति जान्‌ । 
कोपु मोर अति धोर सान्‌ ॥ 
समिधि सेन चतुरंग सुहाई। 
महा महीप भए पसु आई॥ 
मै एहि परधु काटि बलि दीन्हे। 
समर जग्य जप कोटिन्ह कीन्हे ॥ 
मोर ॒प्रभाउ बिदित र्नाहु तोरें। 
बोलसि निदरि ब्प्रि के भोरे। 


स्वधमे" के स्थान पर “परधमं' के प्रति आसक्ति का वह एक 
उत्कृष्ट दुष्टान्त है । वर्णश्विम व्यवस्था में ब्राह्मण का स्थान क्षत्तिय को 
अपेक्षा भधिक ऊँचा है । इसी प्रकार अर्हिसा की तुलना में हिसा को भी 
निन्दा को दुष्टि से देखा गया है । फिर भी क्या यह्‌ अदुभुत नहीं प्रतीत 
होता कि परशुराम को विप्र शब्द मे असम्मान की गन्ध आयी ? वे विप्र के 
स्थान पर स्वयं को एकं वीर योद्धा के रूप में प्रतिष्ठित देखना चाहते है। 
हिसात्मक यज्ञ की अपेक्षा अहिसात्मक यज्ञ को निश्चित रूप से श्रेष्ठ माना 
जाता रहा है फिर भी वे स्वयं को समर यज्ञ के पुरस्कर्ता के रूप में प्रदशित 
करने के लिए व्यग्र हौ उठे । मनोवैज्ञानिक दुष्टि से एेसा होना अस्वाभा- 
विक्‌ नहीं कहा जा सकता । ब्राह्मण के रूप मेँ सम्बोधित किए जाने पर 
उन्हे एेसा प्रतीत होता है कि ब्राह्मणत्व का यह सम्मान जाति के आधार 
पर कोड भी ब्राह्मण पा सकता है । इस सम्बोधन म परशुराम को भपने 
व्यक्तिगत गौरव की स्वीकृति नहीं दिखाई देती । 


भवान राम, प्रशुराम को परधम" की इस भासक्ति से मुक्त करता 
चाहते है । इसीलिए वे क्षद्िय जाति के गुण स्वभाव का वर्णन करने के 
वात्‌ यह्‌ स्पष्ट कर देते ह कि निभंयता क्षिय का स्वभावसिद्ध गुण 


होते हृए भी ब्राह्मणों के समक्ष भयभीत होना हो उसके क्षा तेज की 
चरम साथंकता है- 


विप्रस कं असि प्रभृताई। 
भभय होड जो तुम्हहि डराई। 


परशुराम को इस व्याख्या मं एक नई दृष्टि का दशन होता है। 


(@ 7) 


क्षत्रिय धमं को व्याख्या मे निभंयता को ही क्षात धमं स्वीकार कियां 
गया है। इसी व्याख्या के आघार पर द्वापर युग मे भीष्म, परशुराम के 
समक्ष सकने के लिए प्रस्तुत नहीं होते । भगवान राम ॒निभंयता के दशंन 
को सही रूप मे प्रस्तुत करते हँ । किसी व्यक्ति के निभंय होने का तात्पयं 
क्या है ? क्या इसका तात्पयं यहं है किं जो निभंय होकर सवको भयभीत 
करदे उसे ह्म निभंय व्यक्तिके रूपमे स्वीकार कर लँ ? एसी निभ॑यता 
जो लोक मानस में भातंकं की सृष्टि कर दे किसो भी तरह सद्गुण के रूप 
मे स्वीकार नहीं को जा सकती । वास्तविकं निभंयता वही है जहाँ व्यक्ति 
स्वयं निभंय रहता हुमा दूसरों को मभयदान देता है । अतः एेसी निभंयता 
के पीले विवेकं का नियन्त्रण आवश्यक है । भगवान राम का संकेत इसी 
ओर थ | जब वे कहते ह कि ब्राह्मण के समक्ष भयभीत होनेवाला ही 
सच्चे अर्थो मे निभंय होत्ता है तब वे परशुराम की उस मान्यताका 
खण्डन कर देते है जिसके आधार पर वे दूसरों को सन्तस्त कर देना ही 
सच्ची वीरता का लक्षण मान बैठे ह । जब कोई व्यक्ति दूसरों के समक्ष 
हीं शकता तव उसकी आन्तरिकं दुबंलता ही इसमे प्रतिबिम्बित होती 
है । क्योकि उसे यह्‌ आन्तरिक भय सताता रहता है कि दूसरों के समक्ष 
नत होते ही मे छोटा मान लिया जाङ्गा । वस्तुतः भगवान राम परशुराम 
को विप्र शब्द से सम्बोधित करते हए ^स्वधमं' की स्मृति दिलाना चाहते 
थे । वे यह्‌ संकेत दे देना चाहते थे कि भस्त-शस्त के धारण करने से 
उनके गौरव मे अल्पता ही भाती है । बडे मधुर शब्दो मे उन्होने यह्‌ 
निवेदन किया था कि यदि आप मुनि के वेष में भाते तो लक्ष्मण भापकी 
(चरण धूलि को माथे पर चढाताः । आपके वेष की भ्रान्ति ही उसे 
परतिद्रन्द्रिता की दिशा में प्रेरित करती है- 
जौँ तुम्ह ओतहु मुनि कौ नाई । 
पद रज सिर सियु धरत गोसाईं ॥ 
छमहू चूक अनजानत केरी । 
चहिअ बिप्र उर पा घनेरी॥ 
भगवान राम के शील ओर सौजन्य के समक्ष परशुराम पराजित हो 
जाते हं किन्तु यह पराजय एसी थी जिस पर पराजित स्वयं ध गौरवत्वित 
अनुभव करता है । यह एक एेसा विलक्षण संघषं था जिसमे क्षतिय ने 
शस्त उठाकर संघषं करने कै स्थान पर स्वयं को पराजित स्वीकार कर 


लिया-- 
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हमहि दुर्हहि सरबरि कसि नाथा । 
कट्हु न कहां चरन कहं माथा ॥ 
राम मात्र लघु नाम हमारा) 
परसु सहित बड़ नाम तोहार ॥ 
देव एक गुनु धनुष हमारे । 
नव गुन परम पुनीत तुम्हारे ॥ 
सब प्रकार हम तुम्ह सन हारे। 
छमह॒ विप्र अपराध हमारे ॥ 
दूसरी मोर परशुराम स्वयं को पराजित अनुभव करते हुए कनी 
राघवेन्द्र को अपना धनुष अपित कर देते हँ भौर वन में तपस्या के लिए 
` चले जाते ह । भगवान राम विनय भौर शील के माध्यम से परशुराम को 
स्वधमं" में प्रतिष्ठित करने मे सफल होते ह । 
यद्यपि गीता में स्वधमं" शब्द का प्रयोग बडे व्यापक अथं मे किया 
गया है फिर भी स्वधमं" की व्याख्या में वणंघमं को ही प्रधानता दी 
गई है । स्वधमं शब्द अपने व्यापक अर्थो मे अराजकता कौ ही सृष्ट 
कर सकता है क्योकि यदि प्रत्येक व्यक्ति अपने स्वधर्म" का निणेय करने 
में स्वतन्त्र मान लिया जाय तब वह्‌ अपनी उच्छ खल मनोवृत्ति कोही 
स्वधमं' का रूप दे देगा। इसलिए वणंधमं को स्वधमं" के रूपमे 
प्रस्तुत करते हए उच्छ खलता के मागं को भवरुद्ध करने की चेष्टा क 
गई है। कुष्ठ लोग इस नियम कै अपवाद हौ सकते ह पर उन 
अपवादो को दृष्टान्त मान कर नियमों का निर्धारण नहीं कियाजा 
सकता 1 इसलिए गीता मे स्वधर्म" के निणंय के लिए व्ण॑धमं की भी 
व्याख्या को गई है । भगवान कृष्ण वणं विभाजन को मानवीय कृति नहीं 
मानते । वणंविभाजन मेरी ही कृति है इसकी वै स्पष्ट घोषणा करते 
है । मेने गुण कमं को दृष्टिगत रखकर वर्णो का निर्माण किया है-- 
चातुर्वण्यं भया सृष्टं गुण कमं विभागसः 
गीता के ही समान मानस में भी वणंधमं को मुख्य रूप से स्वधमं 
के रूप मे प्रस्तुत किया गया है । रामराज्य के रूप मे जिस आदशं समाज 
1 गया है उसमे रामराज्य का प्रत्येक नागरिक 
पालन करता हुआ स्वधमं मे रत दिखाया गया 


है । परिणामस्वरूप सारा समा 
ज भय, शोक ओर रोग से मक्त है । उसे 
सारे सुख उपलब्ध ह 9. 
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वर्णाधम निज निज धरम निरत बेदर्पय लोग) 
सर्वाहि सदा पार्वाहि सुर्खाहि नहि भय सोक न रोग । 
इसके विपरीत कलियुग कौ निन्दास्पद मनोवृत्तियों मे वर्णाश्रम 
विरोध की प्रवृत्ति का भी उल्लेख किया गया है- 
बरन धरम नाहि श्वम चारी । 
रति बिरोध बस सब नर नारी ॥ 
गीता के ही समान मानसमें भी वणंघमं का उल्लेखं है । किन्तु 
दोनों की वणेन शैली मे भिन्नता है 1 यहाँ तुलना के लिए दोनों ग्रन्थो मे 
वणित वण॑धमं का उल्लेख आवश्यकं है । गीता की निम्नलिखित पंक्तियो 
ने वणंधमं का वणन किया गया है- 
शभो दमस्तपः शौचं क्षान्तिराजजवमेव च । 
ज्ञानं विल्लानमास्तिक्यं ब्रह्मक्म॑स्वमावजम्‌ । 
अन्तःकरण का निग्रह्‌, इन्द्रियदमन, तप, शौच, शान्ति, सरलता, 
ज्ञान, विज्ञान गौर आस्तिकता ब्राह्मण के स्वाभाविक कमं है । 
शौर्थं' तेजो धृतिदक्ष्यं युद्ध ॒चाप्यपलायनम्‌ । 
दानमीश्वरभावश्च क्षात्रं कर्मस्वभावजम्‌ ॥\ 
शौर्यं , तेज, षेये, चतुरता, युद्ध म स्थिर रहना, दान भौर स्वामिभाव 
क्षत्रिय के स्वाभाविक ममं है। 
कृषि गौरक्ष वाणिज्यं वैश्यकभं स्वभावजम्‌ । 
परिचर्यात्मकं कमं शूद्रस्यापि स्वभावजम्‌ ।' 
खेती, गोपालन, व्यापार यह्‌ वेश्य के स्वाभाविक कमं है। द्रका 
स्वाभाविक कमं सेवा है । 
रामचरितमानस में वर्णाश्रम धमं का वणन गुरु वशिष्ठ कै द्वार इत 
पंक्तियों मे किया गया है 
सोचिअ विप्र जो बेद बिहीना । 
तजि निज धरम विषय लयलीना ॥ 
वह्‌ ब्राह्मण शोक करने योग्य है जो वेदान से शून्य है गोर स्व- 
धर्म" का परित्याग कर विषय सेवन में लगा हना है । 
सोचिअ नृपति जो नीति न जना । 
जेहि न प्रजा श्रिय प्रान समाना ' । ध 
वह्‌ राजा शोक करने योग्य हं जिसे नीति का ज्ञान नहीं है भौर 


जिसे प्रजा प्राण के समान प्रिय नहीं है । 
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सोचिअं बययु षन धनवान्‌ । 
जो न अतिथि सिव भगति सुजान्‌ ।। 


वह्‌ वैश्य शोक करने योग्य है जो धनवान होते हुए भो कृपण है 
तथा जो अतिथि ओर शिव का भक्त नहीं ह । 


सोचिअ सुद्र विप्र अवमानी) 
मुखर मान श्रिय ग्यान गुमानी ॥ | 
वह शूद्र शोक करने योग्य ह जो ब्राह्यणो को अवहेलना करता है 
तथा जो स्वयं को ज्ञानी मानकर बकवादी हो गया है गौर सम्मान की 
इच्छा रखता है । | 
बहिरंग दुष्ट से गीता मौर मानस की शब्दरचना मे बहुत भिन्नता 
प्रतीत होती है किन्तु भावात्मकं दृष्टि से दोनों मे बहुत साम्य है । गीता 
मे जहाँ चारों वणं के गुण ओौर कमं का वणन किया गया है वँ मानस 
मे यह्‌ दिखाने कीचेष्टाको गई है कि एसे भी व्यक्तिहो सक्तेहजो 
किसी वणं विशेष में जन्म लेकर भी स्वधमं का पालन न कर रहे हों | 
मानस की दृष्टि मे एसे सभी व्यक्ति शोक करने योग्य हँ । गीता के वर्णन 
मे चारों वर्णो के गुणों का उल्लेख किया गया है । मानसमें गुण कौ 
अपेक्षा उहश्यो को अधिक महत्व दिया गया है । केवल ब्राह्मण वणं कै 
सक्षणो को ही इसमे अपवाद मान सकते ह । गीता में ब्राह्मण वणं के 
लक्षणो मे जिन नो गुणों की आवश्यकता बताई गई है मानस मे भी उसे 
परशुराम प्रसंग मे स्वोकार किया गया है- 


नाथ एकु गुनु धनुष हमारे, 
नव गुनु परम पुनीत तुम्हारे । 
वणधमं कै प्रसंग में गोस्वामी जी इसे भिन्न रूप में दो लक्षणों कै 
रूप मे रखते ह । मानस की दृष्टि मे ब्राह्मण को वेदज्ञ होना चाहिए । 
यहां वे मनुस्मृति मे कथित ब्राह्मण वणं के लक्षण से अधिक समीप जान 
पडते ह । मनुस्मृति में ब्राह्मण के छः कमं गिनाए गए है- 
जध्यापनमध्ययनं यजनं याजनं तथा । 
दानं प्रतिग्रहं चेव ब्राह्मणानामकल्पयत ।\ 
_ - वनन, अध्यापन, यजन, याजन, दान गौर प्रतिग्रह इन षटकर्मो 
मे वेद ज्ञान की ही अपेक्षा है। अतः पंक्ति के पहले भाग मे जहां मनुस्मृति 


| (> } 


के लक्षणों को संक्षिप्त किया गया है वुँ पक्तिके दूसरे भागम गीताम 
कथित लक्षणों को सूत्र के रूप मे प्रस्तुत किया गया है । मानस कौ दुष्ट 
मे ब्राहमण शरीर विषय सेवन के लिए नहीं ह । यदि ब्राह्मण वेदज्ञान्‌ के 
दारा भी विषय को उपलन्धि को ही लक्ष्य बना ले तब उन्हं उसमे 
ब्राह्मण वणं की सार्थकता नहीं दिखाई देती । विषयों से मुक्त होने के 
लिए ब्राह्मण मे वे ही गुण अपेक्षित है जिनका उल्लेख गीता मे किया 
गया है । शम, दम, तप, आदि से हौ व्यक्ति विषयाभिमुख वृत्ति से मुक्त 
हो सकते है । इस तरह मनुस्मृति भौर गीतोक्त दोनों ही लक्षणों को मानस 
की एक पंक्ति में समेट लिया गया है | ्‌ 

क्षिय वणं के लक्षण मे भी मानस मे गुणों के स्थान पर उहेश्य- 
मूलकता को ही अधिक गौरव प्रदान किया गयां | क्षत्रिय का मुख्य 
कर्तव्प ह प्रजा का संरक्षण। व्यक्ति को सबसे भधिक प्रिय प्राण 
होता ह ¦ प्राण के संरक्षण के लिए जसे व्यक्ति सभी उपाय करता 
है उसी प्रकार मानस को मान्यता के अनुकूल राजाः (क्षतिय) को प्रजा से 
प्राण के समान प्रेम करना चाहिए । गीता मे क्षविय के शौयं धेयं आदि 
जिन गुणो का उल्लेख किया गया हे मानस की दुष्ट में उनको सार्थकता 
तभी है जब इन गुणों का उपयाग प्रजा के संरक्षण मे किया जाय, नही 
तो यह्‌ सम्भव है कि इन गुणों के द्वारा राजा अपने अह्‌ का प्रदशंन ही 
करे । इस तरह जहां गीता में क्षत्रिय के गुणों का वणन प्राप्त होता है 
वरहा मानस मे उन गुणो करौ उपयोगिता पर प्रकाश डाला गया है । 
मानस की सात्यतां के अनुकूल राजा करौ राजनीति का भी ज्ञान होना 
चाहिए क्योकि शासन की सुव्यवस्था के लिए राजनीति का ज्ञान परमा- 
वश्यक रहै । स 

वैश्य लक्षण में यह दुष्टिभेद ओर स्पष्ट हो जाता है। गीता मे उन 
कर्मा की ओर संकेत किया जाता है कि जिनके माध्यम से वेश्य धन 
ठर्पाजित करता है । किन्तु मानस क भरण तो यह है कि कृषि, गोपालन 
ओर वाणिज्य के द्वारा वैश्य जिस धन का उपाजन करेगा उसका उपयोग 
किस दिशा में होगा । यदि वह्‌ विविध माध्यमों से धन सग्रह करता म 
स्वयं को वैश्य धमं मे आरूढ मान नले तो इसे मानस की दष्टिमे ६ ल 
का धमं स्वीकार करना सम्भव न्‌ होगा । मानसं क की दृष्टिमे र को 
इस धन का उपयोग अतिथि ओर शिवपूजा में करना चाहिए । ल 
पूजा का एक तात्पयं यह्‌ भौ है कि जस शिव बड़े उदार दाता हं 
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प्रकार उनकी भक्ति करनेवाले वेश्य को भी उदारतापूवंक धन का 
वितरण करना चाहिए । 
गीता में परिचर्या (सेवा) शब्द के माध्यम से शूद्र वणं के धमंकी 
व्याख्या की गई है । सेवा-शब्द संक्षिप्त होते हए भौ व्यापक अथं वाला 
है । सेवाधमं के साथ बड़ी ही मनोवेज्ञानिक जटिलत्ता का सामना करना 
पडता है । सेवा जब स्वेच्छा से कौ जाती है तो उसमें गोरव कौ अनुभूति 
होती है पर वह॒ जब किसी पर बलात्‌ लादी जाती है तब थातो व्यक्ति 
मे हीन भावना का उदय होता हैया विद्रोही वृत्ति का उदय होता है। 
शर में सेवा ऊपर से आरोपित है अततः उसकी प्रतिक्रिया भी स्वाभाविक 
है । गीता कै काल में विद्रोह की समस्या नहीं थी । सम्भवतः उसे प्राक्तन 
करमो का परिणाम मानकर श्र वणं ने स्वीकार कर लिया हौ। किन्तु 
गोस्वामी जी के काल में स्थिति परिवर्तित हो चुकी थी । विदेशी आक्रमणों 
से वर्णाश्रम धमं की व्यवस्था हिलि चुकी थी। वणंधमं को ईश्वरकी 
कृति मानकर स्वीकार कर लेने की वृत्ति भी संशयाच्छन्न हो चुकी थी । 
उच्च वणं वालों का चरित इतना गिर चुका था कि अन्य लोगों के मन 
मे यह्‌ प्रश्न उठना स्वाभाविक था कि इतने दुष्कमं के बाद भी किसी 
वणं का पवित्र माना जाना कंसे सुसंगत हो सकता है । च्विवणं निरंकुश 
होकर अपनी मनमानी कर रहे थे । श्रो का आचरण उनकी तुलना में 
निश्चित रूप से श्रेष्ठ था । यद्यपि उस समय की मान्यता के अनुकूल उसे 
शूद्र का धमं स्वीकार नदीं किया जाता था पर कलियुग धमं के निरूपण 
के प्रसंग में विविध वर्णो पर जो भारोप लगाए गए है उन्हें केवल शास्तीय 
मान्यता कै सन्दभं मे ही निन्दनीय कहा जा सकता था । तुलना के लिए 
दो पक्तियों का उद्धरण समीचीन होगा । ब्राह्मणों की भवस्था का चित्रण 
इन पक्तियो मे किया गया है-- 
बिप्र निरच्छर लोलुप कामी । 
अनाचार सठ वृषली स्वामी ॥ 
वहां शूद्रो की भालोचना मे यह वाक्य कटा गया है-- 
शुव्र कराह मख जप तप दाना। 
मेलि जनेऊ रहि कूदाना ॥ 
ब्राह्मणों पर जो भारोप लगाए गए है वे तो हर दुष्टि से निन्दनीय है 
ही किन्तु शूद्र को जिन कायो के लिए समालोचना की गई है उन्दं स्वतः 
अपवित्र कमं नहीं कहा जा सकता है । जप, तप, मख, दान, आदि स्वतः 
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प्रशंसनीय धमं ही माने जते है । एेसी स्थिति में इनको आलोचना का 
एकमात्र आधार यही था किं यहु शूद्र का स्वधमं नहीं है । यहां गौता 
के उस सिद्धान्त की स्मृति आती है जिसमें श्रीकृष्ण ने सुभाचरसति होने 
पर भी "परधम" को भयावह माना है । पर उस समय यह्‌ तकं सरलता 
से शूद्र वणं के गले उतरनेवाला नहीं था । (आज तो ओौर भी नहीं है) । 
उनके सामने तो एक सीधा सा तकं था कि यह कितना बड़ा अन्याय दै 
कि सत्कमं करने पर भी हमें हीन माना जाय भौर दुष्कमं करने पर भी 
ब्राह्मण पूज्य बना रहै । एेसी स्थिति मे समाज मं भन्तः संघषं उठना 
स्वाभाविक था. सामाजिक व्यवस्था मेँ इस प्रकार की स्थित्ति अनेक 
कृटिनाई्यां उत्पन्न करनेवाली थी 1 अतः प्राचीन व्यवस्था के श्द्धालुों 
के द्वारा विशेष रूप से जब इसमें स्वा्थहानि को भी परिस्थिति जुड़ गई 
तो प्रतिक्रिया होना सहज था । घातःप्रतिघात कौ सी स्थित्िमेंजो 
उद्गार निकल सकते थे उन्हीं को हम शूद्र धमं की व्याख्या करनेवाली 
पक्ति मे प्रतिविम्बित्त पाते है । क्योकि उसमे यह्‌ कहा गया है कि विप्र 
की अवमानना करनेवाला शूद्र शोक करने योग्य है । साथ्‌ ही उसके 
्ञानासिमान ओर मुखरता के लिए भो उसकी भालोचना की गईहै। 
जो लोग वर्णाश्रम धमं को ईश्वरङृत होने के विश्वासी ह उनका एेसा 
सोचना असंगत नहीं था कि एसी मन:स्थिति मे श्र सेवाघमं का पालन 
तहीं कर सकता) गीता ओर मानस की मात्यताभो मे इस दिशा मे सवथा 
साम्य होते हए भी मानस की पवितां तत्कालोन समस्या का प्रतिनिधित्व 
करती हं । पुनज॑न्मवाद मौर सामाजिकं आवश्यकता दोनों ही इस प्रकारं 
की धारणा को पुष्ट करती हं । ्‌ 

बहुधा सामाजिक व्यवस्थाके संसर्ग म बहत कु एेसा होता है जिसे 
न्याय मौर सौहाद॑पूणं हीं माना जा सकता । ८" ही शासनतन्त के 
अन्तर्गत काम करनेवाले वर्णो की तुलना से भी यह्‌ स्पष्ट हो जाता ह 
शासन तन्त्र के एक विभाग के अधिकारी भौर कायंकर्ता को जहा हम 
वातानुकूलित कक्ष मे कार्यं करते हृए देखते है वहा उसी शासनतन्त का 
सुरक्षा सैनिक एसी परिस्थितियों मे रहने के लिए बाघ्य किया जाता है 
जहां प्रकृति अपने उग्र रूप में विद्यमान होती है । राजधानी के भव्य भवनां 
न कायं करतेवाले भौर हिमाब्चल की सीमा पर घोर शीत भौर हिम मं 
रहनेवाले सैनिक का जीवन दसौ वैषम्य को प्रगट कर्ता है । ए 
सहृदय व्यक्ति को यह स्थिति कचोटती है पर कोई भी व्यवस्था सस 
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म पूरा परिवतंन लाने मे समथं नहीं हो सकती । यदयपि यह तकं किया जा 
सकता है कि प्रत्येक व्यक्ति को यह्‌ स्वतन्तता है कि वहु अपनी इच्छा के 
अनुकूल कायं का चुनाव कर सके । अतः इसमे अन्याय का प्रश्न नहीं भाता 
विन्त यह तकं भो पूरी तरह सुसंगत अ है जिसे हम स्वेच्छा क्‌ कर 
सन्तुष्ट हो लेते है-उसके पीछे भी अधिकांश व्यक्तियों कौ बाध्यतां ही 
होती है । फिर भी एसे भवसर भाते ह जब व्यक्ति राष्ट अपनी इच्छा 
के अनुकूल चलने के लिए बाध्य करता है । अनिवायं सैनिक सेवा को 
इसके दुष्टान्त के रूप मे रक्खा जा सकता है । एेसी स्थिति में देश भौर 
आदशं के रक्षा की दुहाई देकर जेसे बलिदान को भाशा की जाती है वैसे 
ही कभी स्वधमं' के नाम पर भी कभी समाज के भनेकं वर्गो को कष्ट 
सहन करने की प्रेरणा दी जाती थी । वह्‌ सहूदयता कौ दृष्टि से मन्याय 
भले ही प्रतीत हो पर वह्‌ एेसी बाध्यता है कि जिससे पूरी निष्कृति कभी 
सम्भव नहीं है । हां उसेएेसारूप दिया जा सकता है कि वह्‌ आरोपित 
अन्याय जेसी न लगे । किन्तु यह तो इस प्रश्न पर वतंमान युग सन्दभं में 
दिया जाने वाला उत्तर है । जेसा कि पहले कहा जा चुका है कि श्रीकृष्ण 
स्वयं को हौ वणं धमं का निर्माता स्वीकार करते हँ । उनकी दुष्टि मे तो 
इसमें अन्याय भोर अनोचित्य का प्रश्न ही नहीं है । दिन्द्र घमं पुनर्जन्म 
वादी है भौर उसकी दृष्ट मे ब्राह्मण वणं का कितना भी महत्व क्यो न हो 
वह उसे कहीं यह भाश्वासन नहीं देता कि स्वधमं का परित्याग करने पर 
वह्‌ निम्न वर्णो म जन्म नहीं ले सकता । अतः एक ओर जहाँ ब्राह्मण 
ुष्कमं के प्रभाव से शूदर बन सकता है वहां शूद्र भी स्वधमं" का पालन 
करता हुमा द्विज वणं मे जन्म ले सकता है । अतः कमं चक्र किसी के प्रति 
पक्षपात नहीं करता इसलिए उसका यह्‌ ग्रह॒ है कि शूद्र को भी स्वधम 
का ही पालन करना चाहिए । इसमान्यता में गीता मौर मानस का समान 
द्ष्टिकोण है | 

कमं जीवन को बाध्यता है किन्तु प्रत्येक करम व्यक्ति के जीवन मेँ बन्धन 
की सृष्टि करता है । इस कम॑ बन्धन से मुक्त होने के लिए भगवान श्रीकरष्ण 
गीता में यज्ञ कमं का मदेश देते है- 

यनञायत्किर्मणोऽ्यत्र॒ लोकोऽयं कमबन्धन; । 
तदथ कमं कौन्तेय मुक्तसङ्खः समाचर ॥ 

मरथात्‌ यज्ञ के निमित्त किए जानेवाले कमा को छोडकर अन्य करमो 

लगा इमा मनुष्य कमो से बंधता है । इसलिए है अजुन तू भासक्ति से रहित 
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होकर यज्ञ के निमित्त ही कमं कर } यह यज्ञकमं क्या है ? गीता में यज्ञ- 
कर्मं की व्यापकता का संकेत विविध प्रकार के यज्ञो का उल्लेख करते हए 
किया गया है । “यज्ञ” शब्द का प्रयोग करते हौ व्यक्ति के मनश्चक्षुओं के 
समक्ष यज्ञकुण्ड भौर आहति का चित्र आ जाता है । किन्तु भगवान 
श्रकृष्ण यज्ञ शब्द का प्रयोग बहुत व्यापक भर्थो में करते ह । विविध प्रकार 
के यज्ञो का उल्लेख करते हुए वे जिस शब्दावली का प्रयोग करते हँ उसका 
तात्य ही यही दहै किवे जीवन की प्रत्येक क्रिया कोही यज्ञकमंके रूप 
मे परिणित करने का अदेश देते है-- 
द्रव्ययज्ञास्तपोयज्ञा योगयज्ञास्तथापरे । 
स्वाध्पायज्ञानयन्ञाश्च पतयः संशितव्रताः ॥ 
उपरोक्त श्लोक मे द्रव्ययज्ञ, तपयज्ञ, योगयज्ञ, स्वाध्याय यज्ञ तथा 
जान यज्ञ के उल्लेख का तात्पयं रही यज्ञ को व्यापकता की ओर इगित 
करना है फिर भी यज्ञ शब्द के पोछे निहित तात्पयं को हृदयंगम करने के 
लिए कर्मकाण्डमूलक प्रक्रिया से सम्पन्न होनेवाले यज्ञ की प्रणाली ही 
सर्वश्रेष्ठ माध्यम है 1 इसीलिए गीता में यज्ञो की विविधता वणन करते 
हुए अग्नि ओर आहूति को हौ प्रतीक रूप मे चुना गया है- 
ब्रह्यापणं ब्रह्य हविर्ब्ह्याग्नौ ब्रह्मणा ह॑तम्‌ । 
ब्रह्मं वब तेन गन्तव्यं ब्रह्म कमं समाधिना ॥२४।। 
दैवमेवापरे यज्ञं योगिनः पर्युपासते । 
ब्रह्माग्नावपरे यज्ञं यज्ञेनेवोपजुहवति ॥२५॥ 
शरोत्रादीनीन्द्रियाण्यन्ये संयमाग्निषु जुह्वति । 
शब्दादीन्विषयानन्य इन्द्रियाग्निषु जुह्वति ॥२६॥। 
सर्बाणीन्दियकर्माणि प्राणकर्माणि चापरे । 
आत्मसंयमयोगाग्नौ जुह्वति ज्ञानदीपिते \॥२७\। 
द्रव्यज्ञास्तपोयज्ञा योगयज्ञास्तथापरे । 
स्डाध्यायन्नानयन्ञाश्च यतय; संशितव्रताः ॥२८॥। 
अपाने जुह्वति प्राणं प्राणेऽपानं तथापरे । 
प्राणापानगती रुद्ध्वा प्राणायाम परायणाः ॥ २६॥ 
अपरे नियताहाराः प्राणा्राणेषु जुह्वति । 
सर्वेऽप्येते यज्ञविदो धनज्ञक्षमित कल्मषाः ॥२०।। 
यज्ञशिष्टाम्रतसुजो यान्ति ब्रह्म सनातनम्‌ । 
नायं लोकोऽस्ययज्ञस्य कुतोऽन्यः कुरुसत्तम ।॥२' 
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एवं बहुविधा यज्ञा वितता ब्राह्यणो मुखे । 
कमजान्विद्धि तान्सवनिवं ज्ञात्वा विभोक्ष्यसे ।।३२॥ 

उन यज्ञ के लिए आचरण करनेवाले पुरुषो मे से कोई तो इस भाव 
से यज्ञ करते है किं अपंण अर्थात्‌ सरुवादिक (भो) ब्रह्मटै (ओर) हवि 
अर्थात्‌ हवन करने योग्य द्रव्य (भी) ब्रह्म है (ओर) ब्रह्म रूप अग्नि में ब्रहम 
रूप कर्ता द्वारा जो हवन किया गया है (वह भी ब्रह्य ही है इसलिए) ब्रहम 
रूप कमं में समाधिस्थ हृए उस पुरुष द्वारा (जो) प्राप्त हने योग्य है (वह्‌ 
भी) ब्रह्म ही है ॥२४॥ भौर दूसरे योगो जन देवताओं के पूजन रूप यज्ञ 
को हौ अच्छी प्रकार उपासते हँ अर्थात्‌ करते हँ (गौर) दूसरे (ज्ञानीजन) 
परब्रह्म परमात्मा खूप अग्नि मेयज्ञके द्वाराही यज्ञ को हवन करते 
है ।॥२५॥ ओर अन्य योगीजन श्रोत्रादिक सब इन्द्रियों को संयम अर्थात्‌ 
स्वाधीनता रूप भग्नि में हवन करते हैँ अर्थात्‌ इन्द्रियो को विषयों से रोक 
कर अपने वश में कर लेते है ओौर दूसरे योगी लोग शब्दादिक विषयों को 
इन्द्रिय रूप अग्नि में हवन करते हैँ अर्थात्‌ राग द्वेष रहित--इन्द्ियों रा 
विषयों को ग्रहण करते हए भी भस्म रूप करते है ॥२६॥ मौर दूसरे योगी- 
जन सम्पूणं इन्द्रियों की चेष्टाओं को तथा प्राणों के व्यापार को ज्ञान से 
प्रकाशित हुई परमात्मा में स्थित रूप योगाग्नि मे हवन करते है ॥२७॥ 
भोर दूसरे (कई पुरुष) ईश्वर अपंण बृद्धि से लोक सेवा में द्रव्य लगाने- 
वाले हँ वेसे ही (कई पुरुष) स्वधमं पालन रूप तप यज्ञ को करनेवाले है, 
(ञ)।र कई) अष्टांग योग रूप यज्ञ को करनेवाले हैँ ओर दूसरे अह्सादि 
तीक्ष्ण व्रतो से युक्त यत्नशील पुरुष भगवान के नाम का जप तथा भगवत्‌ 
प्राप्त विषयक शास्त्रों का अध्ययन रूप ज्ञानयज्ञ के करनेवाले है ॥२८॥ 
ओर दूसरे योगीजन अपान वायु म प्राण वायु को हवन करते है वैसे ही 
(अन्य योगीजन) प्राण वायु में मपान वायु को हवन करते है (तथा) अन्य 
योगी जन प्राण भौर अपान कौ गति को रोकं करं प्राणायाम के परायण 
(होते ह) ॥२६॥ ओर दूसरे नियमित आहार करनेवाले प्राणों को प्राणो 
मे ही हवन कसते ह । (इसप्रकार) यज्ञो द्वारा नाश हो गया है पाप जिनका 
(एस) यह सब ही (पुरुष) यज्ञ को जाननेवाले ह ॥३०॥ भौर है कुरुधेष्ठ 


भुन यज्ञ करे परिणाम रूप ज्ञानामृत को भोगने वाले योगीजन सनातन ` 


परब्रह्म परमात्मा को प्राप्त होते ह मौर यज्ञरहित पुरुष को यह मनूष्य- 
लोक (भी सुखदायक) नहीं है फिर परलोकं कैसे (सुखदायक) होगा ॥३१॥ 
एसे बहुत प्रकार के यज्ञ वेद कौ वाणी मं विस्तार किए गए ह | उन सबको 
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शरीर मन ओर इन्द्रियों की क्रिया हारा ही होनेवाले जान इस प्रकार- 
(तत्व से) जानकर (निष्काम कमयोग द्वारा) संसार बन्धन से मुक्त हो 
जाएगा ॥३२॥ 

अग्नि ओर आहुति का प्रतीकात्मक तात्पयं क्या है ? वदहिरग दुष्टिसे 
देखने पर अग्नि मे डाली जानेवाली आहूति पूरी तरह्‌ जल कर नष्ट हौ 
जाती है ! दूसरी भोर आहूति मे प्रयुक्त होनेवाले भन्न को यदि भूमिम 
डाला जाय तो वह्‌ अन्न अंकूुरित भौर फलित होकर बोनेवाले को कई 
गुना होकर प्राप्त होता है । किसान इसी प्रक्रिया से अन्न प्राप्त करता है । 
ठेसी स्थिति मे एेसा सोचना स्वाभाविकरहैकिक्योन हमभूमिसेही 
अन्न प्राप्त करं 1 अग्नि मे आहुति डालकर अन्न को जलाकर नष्ट करना 
स्व॑था अविवेक का कायं है) किन्तु गौताका आग्रह है कि भूमि से भन्न 
प्राप्त करने के लिए भी यज्ञ की अपेक्षाहै। भूमि से अन्न प्राप्त होता हुमा 
दिखाई देता है, पर उस प्रक्रिया में प्रकृति के अन्य रूपो की सहायता भी 
अपेक्षित है । यदि मेघ के द्वारा जल की वर्षानदहोत्तो भूमि से कई गुना 
अन्नतोप्राप्तकरना दूर, मूल का लौटाना भी असम्भव हे 1 श्रीकृष्ण 
कहते है “यज्ञ से मेष का निर्माण होता है ओर उससे वर्षा होती है तभी 
` अन्न प्राप्त होता है इसलिए यज्ञ की आवश्यकता होती हे'-- 

मश्चाद्धवन्ति भूतानि पर्ज॑न्यादन्चसस्मवः । 
यज्ञादूवति पन्यो यज्ञः कर्मसमुद्भवः ॥ 

भमि भौर जल की सहायता से अन्न को उपलब्धि को तो हम प्रत्यक्ष 
देख सकते है, पर यज्ञ के द्वारा मेघ का निर्माण होता है यह शुद्ध श्रद्धा 
ओर भावना का ही विषय हो सकता है। प्रकृति मे मेघ निमाण कौ 
प्रक्रिया भी भिन्न रूप में परिलक्षित होती है । सूयं कौ किरणों कै दारा 
शोषित्त होकर समुद्र का जल मेघ ॐ रूप मे परिर्वातत होकर आकाश में 
छा जाताहै। वायुके द्वारा भाकाश-मागं से मेघ हम तक पहुंच कर 
जल की वर्षा करते है। अतः इतना तो प्रत्यक्ष ही है कि भूमि के दारा 
अन्नोत्पादन की प्रक्रिया मे भी पंचभूतो का सहयोग अपेक्षित है । भौतिक 
वादी प्रकृति को जड रूप मे देख कर उस पर अधिकार करने का प्रयास 
करता है । आध्यात्मिक दुष्ट से प्रत्येकं जड़ पदा थं मे चैतन्य तत्तव 
विद्यमान है । पदां को सक्रिय करनेवाला चेतन ही उसकी दृष्टि म 
देवता है । अतः वह प्रकृति के विभिन्न अंगों के स्वामी देवताओं की 
प्राना करता है कि वे उसे अभीष्ट वस्तु प्रदान कर । 
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श्रीकृष्ण यही आदेश देते है कि यज्ञ के द्वारा यजन करने पर देवता 
व्यक्ति की समस्त कामनाओं को पणं करते हँ भौर इस तरह परस्पर एक 
दूसरे को सन्तुष्ट करते हए परम भरेयं को प्राप्तक करँ-- 


देवान्भावयतानेन ते देवा भावयन्तु वः । 
परस्परं भावयन्तः श्रेयः परमवाप्स्यथ ॥ 


यद्यपि ताकिक दृष्टि से इसके विरुद्ध भी अनेक तकं ॒किएु जा सक्ते 
है । क्या यज्ञ के मभाव में मेघ जल की वर्षा नहीं करेगे ? क्या जिन देशों 
मे यज्ञ नहीं होता, वहां जल की वर्षा नहीं होती ? वैज्ञानिक साधनों से 
भरी जल पाया जा सकता है । फिर क्या आवश्यकता है कि हम देवताओं 
की प्रार्थना करने जायें ? वस्तुतः यज्ञ रहित समाज कभी सम्भव ही नही 
है । मग्निकण्ड मे वेद की ऋचाओं के माध्यमसे यज्ञभले हीनहो पर 
यज्ञो की विस्तृत नामावली पर दुष्टि डालते ही यह्‌ स्पष्ट हो जाता है 
कि किसी न किसी प्रकार यज्ञ तो व्यक्ति ओर समाज मे चलता ही रहता 
है । यज्ञ तो आदान-प्रदान की प्रक्रिया है | एक पु हारा पिताको सेवा 
न किए जाने पर भी पिता तो अपने कतंव्यका पालन करताहीहै। 
किन्तु एसे पुत्र की समाज में प्रत्येक व्यक्ति निन्दा करता ही है । प्रत्येक 
व्यक्ति मे यह आकांक्षा स्वाभाविक रूप मे विद्यमान रहती है कि वह्‌ 
जिन लोगो के लिए कुछ करता है बदले में वह्‌ भो उसका प्रतिदान दे । 
मतः देवताओं को भाराघना न किए जाने पर भी देवशक्तियां अपनी भोर 
से अपने कर्तव्य का निर्वाह करती ह । पर यह्‌ व्यक्ति ओर समाज के 
लिए सवंथा लज्जास्पद है कि वह किसी से निरन्तर दान ग्रहण करता 
हुमा भौ उसके प्रति कृतज्ञ न बने । 


प्रकृति को जड़ मानकर उसे भपनी इच्छा के अनुकूल चलाने कौ 
परवृत्ति को पौराणिक दृष्टि से हम आसुरी प्रवृत्ति कह सकते है । पुराणों 
म जिन शक्तिशाली देत्य भोर राक्षसो का वणन किया गया है उन्न सबमें 
यह्‌ प्रवृत्ति समान रूप से विद्यमान थी । हिरण्यकशिपु ओर रावण प्रकृति 
के समस्त स्तरों पर धिकार कर उन्हँ अपनी इच्छा के अनुकूल चलाने 
मे समं हो जाते है । श्रीमदभागवत ओर रामचरितमानस में इसका बडा 
ही भाकषंक वणेन प्राप्त होता है । र 
रामचरितमानस गोर कवितावली रामायण मे भो इसका कवित्त्वपूणं 
वणन उपलब्ध होता है। रावण की वाटिका में पवन देवता भयभोत 


| 
| 
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हौकर चलते हँ । उन्हँं भय लगता है किं कहीं रावण क्रद्ध हो 
दण्डित न करे ` हय 
=> ॐ 


बासव-बरन-विधि बनते सृुहावनो 
दसानन को काननु बसंत को सिगार सो। 
समय पुराने पात परत, उरत बातु 
पालत लालत रति भारको बिहार सो।, 
बे बर वापिका तडाग वाग को बनाउ, 
राग बसर भो बिरागी पवन कुमार सो। 
सीयकफो दसा बिलोकि बिटप असोक तर, 
(तुलसी' बिलोक्यो सो तिलोक-सोक-सार सो ॥ 
4 >€ >< 
माली मेघ भाल, बनपाल विकराल भट, 
नीकं सब काल सींचं सुधासार नीर के। 
मेघनादतं दुलारो, प्रान ते पिआरो बाग, 
अति अनुरागु जियें जातुधान धोर फ॥ 
(तुलसी सो जानि सुनि, सीयको दरसु पाद 
पेठो बाटिकोँं बजाइ बल रघुबीर कं। 
विद्यमान देखत दसानन को काननुसो 
तहस-नहस कफियो साहसी समीर कं॥ 


रावण सूयं, चन्द्रमा, पवन, वरुण, अग्नि, यम आदि सभो को अपनी 
इच्छा के अनुकूल चलाने मे समथं है । प्रत्येक भौतिकवादी विज्ञानवेत्ता 
इसी दिशा मे सक्रिय है । जिन बुद्धिवादियों को यह्‌ भ्रान्त है कि भादिम 
काल मे अविकसित मनुष्य ही प्रकृत्ति से भयभीत होकर उनकी देवताओं 
के रूपमे प्राना करने लगा उन्होंने पौराणिक दशंन के प्रति उचित 
न्याय नहीं किया है । पुराणों मे जिस व्यापक इतिहास का उल्लेख किया 
गया है उसके अध्ययन से यह स्पष्ट हो जाता है किं प्राचीन ¢ 
ही दोनों प्रकार की प्रवृत्तियां विद्यमान थीं । प्राचीन काल्‌ मे भी एसे 
व्यक्ति विद्यमान थे जिन्होने विशेष काल की सीमागं मे प्रहृति पर भधि- 
कार का दावा किया । उनका दावा यथाथं जान पड़ा । पर क्षी न कभी 
उनकी धारणा का मिथ्यात्व सामने आया । जलती हई लंका को रावण 
मेष वर्षण के माध्यम से बुञ्नाना चाहता है, पर वह भसमं हौ जाता है । 
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श्रीद्मल, वायु पर मधिकार का उसका दावा मिथ्या सिद्धं होता है । 
व्यक्ति क्तु आज भी समान रूप से कही जा सकती है । रावण जिसे हनुमान 
वे ङ को जलाने का साधन समज्ञ रहा था वह लंका के विनाश का 
प्रबन्धं था । विज्ञान ने शक्ति के अनेक केन्र को विकसित कर उन्हं अपनी 
इच्छा के अनुकूल चलाने का दावा किया है पर कौन नहीं जानता कि 
महाविनाश कौ आशंका आज सबके अन्तर मे उमड़ रही है गौर जब 
कभी विश्व का विनाश होगा तब वह्‌ विज्ञान को आत्म-हत्या का सबसे 
बडा दृष्टान्त होगा । 
आाध्यात्मवादी प्रकृति पर अधिकार का दावा नहीं करता, वह्‌ उससे 
्राथनापूव॑क प्रसाद प्राप्त करता दै । वह उसकी प्रदत्त शक्तियों का 
सदुपयोग करता है । इसलिए उसकी देवाराघना यज्ञमूलक दै । जिन्हें 
प्रार्थना गौर यज्ञ मे हीनता का बोध होता है उनके लिए दैत्य परम्परा 
का मागं खुला हुमा है । 
अग्नि मे आहूति देने की प्रक्रिया कमंकाण्ड की विधि के साथ-साथ 
हमारे सामाजिक दर्शन का एक प्रतीक भी है । जब एक किसान भूमि मे 
अन्न डालता है तब उस पृथ्वी से उत्पन्न अन्न पर भी उसका ही अधिकार 
होता है । किन्तु ग्नि मे आहुति डालने पर मेष से जिस वर्षा को भाशा 
की जाती है वह्‌ केवल माहृति देनेवाले के खेत में ही न होकर, सव॑ 
होती है । इसका तात्पयं यह्‌ है कि कुष कायं एेसे होते है कि जिनमें 
हमारी दृष्टि व्यक्तिगत लाभ की ही होती है) किन्तु जब तकं अपने 
स्वाथं को हम सामाजिक टित से सम्बद्ध नहीं बना लेते तब तक उसे 
हम यज्ञ भावना विहीन कमं के रूप में ही देख सक्ते हैँ भौर एसा कमं 
पस्स्पर संघषं ओौर देष की प्रवृत्तियों को ही प्रोत्साहित कर सकता है । 
इस तरह यज्ञ अपने व्यापक अर्थो में न केवल देवताओं से हमारे सम्बन्ध 
को संहिताबद्ध करता है, अपितु सामाजिक सौहादं मे भी उसको महुतत्व- 
पणं भूमिका है । ्‌ 

गीता में यज्ञतस्व को सूत्र के रूप मे प्रस्तुत किया गया है । राम- 
चरितिमानस कै विविध प्रसंगो मे यज्ञतत्त्वं की विस्तृत व्याख्या प्राप्त 
होती है । मानस मे सात प्रकार के यज्ञो का वणन किया गया है । इनमें 
तीन यज्ञो को सुरक्षा प्रदान की जाती है मौर तीन यज्ञ ध्वंस कर दिए 
जाते ह । राक्षसो के द्वारा यज्ञ ध्वंस किया जाता है, इसका संकेत तो 
मानस मे प्राप्त होता ही है1 किन्तु यहां जिन तीन यज्ञो के ध्वंस का 
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उल्लेख किया गया है उसका ।वलक्षण विरोधाभास यही है किं यह्‌ 
भगवान शिव ओर श्रीमद्‌ राघवेन्द्र के आदेश से नष्ट नि जाते हष 
इसका स्पष्ट तात्पयं यही है कि यज्ञ की करम॑काण्डमूलक प्रक्रिया 
को हौ मानस में यज्ञ के रूप में स्वीकार नहीं किया गया है । मानस की 
दुष्टिमें यज्ञ कौ साथंकता तभी है जब उसके पीछे यज्ञ की भावना 
विद्यमान हो । 

मानस मे सवं प्रथम दक्षयज्ञ का उल्लेख किया गया है । दक्ष प्रजा- 
पति महान्‌ यज्ञ आयोजन करते हैं । इसमे भगवान शिव को छोडकर 
सभी देवताभों को आमंतित किया जाता है । यज्ञ मे सभी देवता सशरीर 
भाग लेते है । शिव को आमंत्रित नहीं किया गया था, इसलिए भगवान 
विष्णु मौर लोक-पितामह्‌ ब्रह्मा भी इस यज्ञ मे भाग लेना उचित नहीं 
समञ्लते । भृगु के भाचायंत्व में यज्ञ चल ही रहा था कि भगवती सती 
अनाहूत होने पर भी पिता दक्ष के यज्ञम भाग लेने कै लिए आ जाती 
है । यज्ञ में भगवान शिव को परम्परागत दिया जानेवाला बलिभाग भी 
पिति नहीं किया गया था । सती को इसमे अपमान की अनुभूति होती 
है मौर वे यज्ञमण्डप मेही स्वयं को योगाग्निसे दग्ध कर लेती ह। 
रद्ध शंकर के गणं ने यज्ञ विनष्ट करने की चेष्टा को । महि भृगु ने 
अपने मंवबल से उन्ह परास्त कर दिया । देवाधिदेव श्र को जैसे ही 
यह समाचार प्राप्त होता है उन्होने अपनी जटा से वीरभद्र को प्रगट कर 
उन्हे दक्षयज्ञ नष्ट करने का अदेश दिया । करुद्ध वीरभद्र ने यज्ञमण्डप 
को नष्ट कर दिया । आचायं भौर उनके सहयोगियों को पीटा । तथा 
दक्ष का सिर काट कर अग्निकुण्ड मे डाल दिया | भगवान्‌ शिव स्वयं 
यज्ञस्थल पर पधारते ह । देवतां की प्राथना से सन्तुष्ट हकरं उन्होने 
दक्ष के सिर पर बकरे का सिर जोडकर उसे जीवन दान दिया । इस तरह 
घ्वस के पश्चात्‌ दक्षयज्ञ सम्पन्न हुभा । 

उपरोक्त उपाख्यान का गहराई से अध्ययन करने पर यज्ञ के वास्त- 
विक स्वरूप को हृदयंगम करना सरल प्रतीत होता है । सबसे महत्व का 
प्रथम तथ्य यह्‌ है कि इस यज्ञ के यजमान दक्ष है, जो ब्रह्मा के पुत्र भौर 
प्रजापति है। गीता में यज्ञकमं के उपदेष्टा प्रजापति ब्रह्मा ह, जिन्दोने 
श्रजा' को यज्ञ का उपदेश दिया--'सह यज्ञा प्रजा सृष्ट्वा धरोवाच प्रजा- 
पति" अतः प्रथम दृष्ट मे यही जान पड़ता है कि दकष पितुभक्त भोर आजा; 
कारी है, जिन्होंने यज्ञ का आयोजन करके पिता कँ आदेश को मूतिमान 

म ह 


( १३० ) 


करते का प्रयास किया । पर यज्ञ का ध्वंस कुठ दूसरी कहानी ही कह्‌ 
रहा है 1 दक्ष के जीवन की यह्‌ विचित्र विडम्बना है किं वे शिव के श्वसुर 
होते हए भी उनसे देष करते है| देष का कारण है उनका मिथ्या 
अहंकार 1 मानस में इसका बड़ा मनोवेज्ञानिक चित्र प्रस्तुत किया गया 
है । दक्ष अनेक कन्याओों के पिता थे । उन्होने ब्रह्मा के आदेश से अपनी 
दरौ सती को भगवान शिव को अपित किया था । पर बाद में उन्हे 
अपने इस तिरणय के भौचित्य पर सन्देह हो गया। फिर भी वे भब 
कर ही क्या सकते थे ! किन्तु यह भीतरी असन्तोष उस दिन विद्धेष बन 
बैठा जब प्रजापति चुने जाने के बादवे ब्रह्मा कौ सभा मे पधारे भोर 
सभी देवतां ने उठकर उनका स्वागत्त किया । किन्तु भगवान शिव बेठे 
रहे । करदध दक्ष स्वयं अपने को अपमानितत अनुभव करते हुए महादेव पर 
बरस पडते ह । भगवान महेश शान्त बने रहै । ` 
दक्ष द्वारा किए ` जानेवाले यज्ञ का एकं उदेश्य शिव को भपमानितत 
करना भी था । वस्तुतः दक्ष ओर शिव का संघषं सवथा व्यक्तिगत रहा 
हो एेसी बात नहीं है। शिव गौर दक्ष की मनोवृत्ति एक दूसरे से पुरी 
तरह भिन्न है । दक्ष, प्रजापति ह तो शिव, संहार के देवता हँ \ जिसका 
उदेश्य सृष्टि का विस्तार हो उसे संहारक अपना विरोधी जान पड़ यह्‌ 
स्वाभाविक ही था । यद्यपि सुष्टि के मूल रचयिता ब्रह्मा यह्‌ भली प्रकार 
समञ्चते है कि सुजन मौर संहार एक दूसरे के पुरक हँ । पर दक्ष ब्रह्मा का 
पुव होति हुए भी इस सत्य को गले नहीं उतार पाता । शिव सामाजिक 
मर्यादाओों को स्वीकार नहीं करते । उनका आचार-विचार लोकं भिन्न 
है । प्रजापति सभी को अनुशासन बद्ध देखना चाहता है । इसीलिए उसे 
शिव के व्यवहार मे उच्छं खलता का दशन होता .है। उसे यही भय 
सताता रहता है कि इससे प्रजा मे भी मर्यादा उल्लंघन की प्रवृत्ति जागृत 
होगी । दक्ष मे जीवन के विराट स्वरूप को पहिचानने की क्षमता नहीं 
है । प्रजापति होकर उसका अभिमान अपने चरम उत्कषं पर पहुच जाता 
है । मानस मे भी उसके चरित्र पर यही टीका की गई है- 
' देखा विधि विचारि सब लायक । 

दच्छहि कीन्ह प्रजापति नायक ॥ 

बड़ अधिकार च्छ जब पावा। 

अति अभिमानु हदये तब आवा ॥ 


उसे लगता है जसे सारी सृष्टि की व्यवस्था का भार उसी पर दहै ॥ 





काक नक ~ > ~~ 
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यदि उसकी दृष्टि ओर व्यापकता पर्‌ जाती तो उसे इस मिथ्या व्यामोह 
से ५4 मिल जाती । अनादि, अनन्त भगवान महाकाल शिव की काल- 
परिधि मे प्रजापत्ति की तो कोई गणना ही नहीं है । वहां तो जाने कितने 
ब्रह्मा आते ओर चले जाते हँ । शिव के इस स्वरूप पर यदि दक्ष की दष्ट 
गई होती तो वह्‌ उसके आगमन पर शिव के न खडे होने को स्वयं का 
अपमान न मान वैरता 1 उसका तकं तो यह्‌ रहा होगा कि यदि शिव, 
ब्रह्मा से न्यून न होते तो उनकी सभा मे उनसे साधारण आसुन पर कसे 
तैस्ते । इस प्रक्रिया मे भगवान शिव कौ जिस समत्व स्थिति वा पता 
लगता है, दक्ष की दृष्टि इस पर नहीं जाती । समाज ते अपनी सुव्यवस्था 
के लिए भाषा क्रिया आदि के अनेक प्रतौकात्मक संकेत स्वीकार कर 
लिए । समाज का व्यवहार इन्टीं के भाधार पर चलता भी है । किसी 
को देखकर उठ खड होना सम्मान है । इसका कोई ताप्विक भाधार 
नहीं है । कुष संकेतं ओर क्रियाओं का व्यवित इतना भभ्यस्त हो जाता 
है कि उन्हे पूर्णं सत्य मानने कौ भूल कर वैठता है 1 शिव इन मिथ्या 
मान्यताओं पर प्रहार करते हु 

जीवन की व्यापकता से अनभिज्ञ दक्ष मान्यताओं को ही पूणं सत्य 
मान वैठा है । प्रवृत्ति के प्रति उसको तीत्र भसनत उसे निवृत्ति का 
विरोधी बना देती है । देवि नारद के विरुद्ध भी वह्‌ दसीलिए क्रद्ध हो 
उस्ता है करि उसके अनेक पूरवो कौ उन्होने निवृत्ति मागं को भोर 
प्रेरित कर दिया है उसे लगताहै सृष्टिका विस्तार करता हुआ वह्‌ 
पिता ब्रह्मा की आज्ञा का पालन कर रहा ६। देवषि उसमे बाधक ह । 
ठेसी कल्पना करते हुए वह्‌ यह्‌ भूल जात है कि नारद भी व्रह्मा के पूर 
है । ब्रह्मा यदि उन्हें गार्हस्थ्य कौ दिशा में प्रेरित नदीं करते तौ इसका 
भी तात्पयं यही है कि वे जीवन के द्वितीय पक्ष को कम महत्व नहीं देते । 
भगवान शिव प्रवृत्ति ओर निवृत्ति दोनों दी कै समन्वित स्प ह्‌ । एक 
आओर वे सती का पाणिग्रहण कसते ह तो दूसरी ओर अवसर भाने पर 
उनके त्याग मे भी उन्हे संकोच नहीं होता । उनमें आग्रहं का अभाव है 1 
उनके चरित्र मे लौकिक मर्यादां का जो तिरस्कार बहुधा दिखाई देता 
हे उसके मूल में उच्छं खलता नहीं टे । वे मर्यादा के नाम ५२ समाज म 


रे कै 


पले दंभ पर प्रहार करते दै । व्यक्तिं ी वरस्व धारण करता है वह उसकी 
मर्यादा का ही प्रतीकं है । प्र यही वस्व जव व्यक्ति की ,महत्ता का हेतु 
बन जाता है ओर उसके आधार पर व्यवित का मूल्य ओका जोने लगता 
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है तब वह समाज के दभ का प्रतीक बन जाता है । शिव नरन होकर 
वस्त्र को इतना महततव देनेवालों का उपहास करते हए से प्रतीत होते 
ह । उनके प्रत्येक क्रियाकलाप मे यही दृष्टिकोण हे । दक्ष के जीवन मे 
आग्रह, कामनाओं ओर दंभ का बाहुल्य है ओर उन्हीं को वह्‌ लोक संरक्षण 
- जर मर्यादा के रूप में देखता है । यज्ञ को भी वह कामनागों कौ पूति 
के माध्यम रूप में देवता है । एेसे दी लोगो को गीता में वेदवादी' कह 
कर उनकी निन्दा की गई है | स्वयं श्रीकृष्ण यज्ञो" को कामधेनु कहते 
है । पर जो लोग इस यज्ञ की व्यापकता को नही पटिचानते, सकामता के 
अन्तराल में निष्कामता का जो तत्त्व छिपा हुभा है, उसे नहीं जानते उन्हें 
अल्पज्ञ कह कर उनकी भालोचना करते हँ । 


यज्ञ मे भगवान शिव का भाग वैदिक परम्परा मे मान्य है। पर 
भगवान शिव को इस भाग से वंचित करके वह्‌ इस पद्धति में परिवतंन 
करना चाहता है । इसमे वह आचायं भगु का सहयोग प्राप्त कर लेता है । 
यज्ञ मे भगवान शिव को आमंतित न करना भी इसी योजना का एक 
भाग था । सभी देवताओं का मूक समर्थन भी इसे प्राप्त है । श्र की सारी 
रहनी देव परम्परा से भिन्न है । शिव का सारा क्रिया कलाप उन्हे अपना 
उपहास करता सा प्रतीत होता है । कु न कर पाने की असमर्थता ही 
उन्हे मूक बनाए हुए थी । दक्ष जेसे अभिमानी के रूप में उन्हे एक नेतृत्व 
प्राप्त होता है । अतः वे प्रसन्नतापूवंक इस यज्ञ मे भाग लेने के लिए चल 
पडते है । गोस्वामी जी उनकी मनोवृत्ति के प्रकटीकरण के लिए बड़े सार्थक 
शब्द का प्रयोग करते ह्- 

बिष्नु निरंचि महेस बिहाई । 
. चले सकल सुर जान बनाई॥ 

ब्रह्मा मौर विष्णु दक्ष के अविवेक को दुष्टिगत रखकर ही यज्ञ में 
भाग लेना अस्वीकार कर देते है । किन्तु इन दोनों के द्वारा कोरर सक्रिय 
विरोध न होने से दक्ष को लगा कि वस्तुतः दिखावे के लिए ही दोनों नहीं 
आरहे है। फिर उसे यह भी लगा होगा कि जा सारा देव समाज 
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भा रहा है वहा तीन न सही । प्रजापति को अपने साथ बहूत के होने का 
गवं । उसके ध्यान में ही नहीं भाता कि तीन के न आने का अथं व्या 
है ? विष्णु यज्ञ पुरुष ह । ब्रह्मा का दूसरा नाम है विधि । मानस कौ भाषा 
मे भगवान शिव मूतिमान विश्वास है 


भवानीशङ्धरो वन्दे शद्धाविश्वासरूपिणौ । 
याभ्यां विना न पश्यन्ति सिद्धाः स्वान्तःस्यमीश्वरम्‌ ॥ 


विष्णु ही साध्य ह । जिस यज्ञ मे साध्य नहीं, साय ही विधि भौर 
विश्वास का भभाव हो उसका ध्वंस होना स्वाभाविक है। भाचायं 
यजमान होता भ्रुवा यज्ञकुण्ड भौर भाहूति या मव मात्र ही यज्ञ नहीं है । 
यह्‌ तो यज्ञ के उपकरण मात हैँ । विवाह मे भव्य मण्डप बनाया गया है । 
कलात्मक साज सज्जा की गई । बरात बड़ी शानदार थी । स्वागत भरपूर 
हुमा 1 पता चला सभी भा गए पर दूल्हा रूढ कर कहीं भाग गया । 
एेसी ही उपहासास्पद स्थिति दक्ष यज्ञ की है । फिर भी विध्वंस के बाद दक्ष 
का यज्ञ भगवान शिव की कृपा से पूणं होता है । समाज मे दक्षताया 
बुद्धिमत्ता का समग्र विनाश हौ जाय यह्‌ र को भी अभीष्टन था। 
वीरभद्र ने भौ केवल दक्ष का सिर ही यज्ञकुण्ड मे डाल दिया था। यहं 
यज्ञ की वास्तविक पूर्णाहुति थी । यज्ञ की समग्रता भह, की भहूति 
देकर अभिमान शून्य हो जाने में है । दक्ष को भपनी बुद्धि का तीव्र 
अभिमान था। वीरभद्र ते सिर के माध्यम से उसे नष्ट कर दिया । दक्ष 
के सिर पर बकरे का सिर जोड़कर उन्हे महादेव ने पुनः जीवन दान 
दिया । पशु परबस है उसमें स्वतंत्र बुद्धि का भभाव है। जीवमेंभी 
विश्वास का उदय तभी होता है जब वह ईश्वर कौ परतंत्रता स्वीकार 
करे ! 'परबस जीव स्वबस भगवन्त" । दक्ष ने बाद मे भगवान ख कौ स्तुति 
के माध्यम से अपने अपराध का परिमाजंन किया । भाचायं मौर देवतागों 
के भो विभिन्न अग नष्ट किए गण ये । उने भी अंगो के सदुपयोग क 
लिए अन्य अंग प्रदान किए गणु । यज्ञ के माष्यम से जिन देवताओं कौ 
आराधना की जाती है वे भी वस्तुतः पूणं नहीं हं । इस उपाख्यान के 
माध्यम से भी इसकी भोर इंगित किया गया । इसलिए गीता मे एक भोर 
तो यज्ञ की प्रशंसा कौ गई। पर दूसरी भोर सकामता को ही सब कुठ 
माननेवाले वेदवादियों की निन्दा कौ गरई। साय ही कमंमय यज्ञ की 
अप्व ज्ञानयज्ञ की अधिकं प्रशंसा की गर्द 
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श्रेयाद्रव्यमयायज्ञाञ्ज्ञानयज्ञः परतप । 
सवं' कर्माखिलं पाथं ज्ञाने परिसमाप्यते ॥ 

दक्षयज्ञ की ही भांति रावण ओर मेघनाद के यज्ञो के ध्वंस को गाथा 
भी मानस में प्राप्त होती है इन यज्ञो के ध्वंस का भदेश भी यज्ञ रक्षक 
भगवान राम कै द्वारा दिया जाना अद्भुत सा प्रतीत होता है । किन्तु इन 
दोनों यज्ञो के मूल मे दक्षयज्ञ की अपेक्षा भी विकृत उदेश्य विद्यमान था । 
दक्षके यज्ञ का उदेश्य केवल भह का प्रदशंन ओर भगवान शिव द्वारा किए 
गए कल्पित अभिमान का बदला लेना था । किन्तु रावण भौर मेघनाद 
तो यज्ञ के माध्यम से यज्ञपुरुष भगवान को ही विनष्ट करने पर तुले हृए 
थे । रावण ओर मेघनाद का यज्ञ विधिपूवंक कियाजा रहा था। दोनों 
कोही यज्ञ कौ क्षमता पर विश्वास था । यहां यह्‌ ध्यान रखने योग्य 
तथ्य है कि रावण भौर मेघनादके द्वारा दूसरों का यज्ञ नष्ट करने के 
पीछे भी यही प्रगाढ विश्वास विद्यमान था । वे नहीं चाहते थे कि यज्ञ के 
दवारा अन्य लोग भी शक्ति प्राप्त करें । साथ ही उसकी यह भी दृढ 
मान्यता थी कि विधिपूवंक किए जानेवाले यज्ञभाग को ग्रहण करने के 
लिए देव शक्तियां बाध्य ह । भले ही उनके पीठे कितनी ही विकृत 
भावना कायं कर रही हौ। उसकी दृष्टि में यज्ञ क्म॑काण्ड की एक 
प्रक्रिया है । इसमें भावना का कोई महत्त्व नहीं है । उसकी दुष्टि में 
देवता एक एसे व्यापारी की भाति है, जिनसे द्रव्य के बदले में पदार्थं 
प्राप्त किए जा सकते ह । दैत्यों को ईस मनोवृत्ति की तुलना उस डाकू- 
दलसे की जा सकती है जो किसी शस्त्र-विक्रेता से शस्त्र खरीद कर 
राति को उस व्यापारी को उन्हीं से लूटने की योजना बना रहा हो । 

सृष्टि कै प्रत्येक क्रिया कलाप में विधि ओर पुरुषां के महत्त्व को 
स्वोकार करना ही होगा । पदाथं के सृजन की पद्धति का सही परिज्ञान 
भ्रात कर लेना ही भौतिक विज्ञान का उदेश्य है । किन्तु इस प्रक्रिया का 
लान जब किसी एसे व्यक्ति को हो जाता है जिसे उसके दुरुपयोग मे 
किसी प्रकार के संकोच का अनुभव न होता हो तब समाज के लिए एेसा 
लान भय मौर संहार का हेतु बन सकता है । आधुनिक भौतिक विज्ञान 
के सन्दभ मे यह सत्य समाज के समक्ष ओर भी गधिक मुखर हो उठा है । 
आधुनिक भौतिकवादी वैज्ञानिकों ने पदार्थं के परीक्षण कै द्वारा उने 
छिपी हुई शक्तियों का पता लगाया है । भ्राचीन पुराण काल के देत्य ओर 
राक्षस भी भौतिकवाद ही थे । किन्तु उनकी शोध का केन्द्र पदाथंन 
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होकर मन्त भौर ॒तपजन्य सिद्धियां थीं। ठीक भौतिकवाद कीरही 
भाति वे भी शक्ति का मनमाना उपयोग करना चाहते थे। इससे यह्‌ 
स्पष्ट हो जाता है कि मन्त, तप ओर देवताओं की स्वीकृति ही आध्यात्म- 
वादी होते के लिए यथेष्ट नहीं है । हिरण्यकशिपु, रावण आदि सभी देत्य 
उग्र तपस्या के द्वारा विभिन्न क्षमत्ताओं का अधिकार प्राप्त करते ह । यज्ञ 
के प्रति भी उनका यही दृष्टिकोण है । सम्भवतः उनके यज्ञ मे भावना के 
स्थान पर क्रिया की ही प्रधानता है| श्रीकृष्ण ने एसे यज्ञो कौ (क्रिया- 
विशेष बहुलाम्‌' कहकर उनको भालोचना कौ ह । भगवान राम वन्दरों 
को एसे यज्ञ के ध्वंस को आज्ञा देकर यज्ञ के क्रिया पक्ष के स्थान पर भाव 
पक्ष को ही अधिक महत्व देते हैँ । बन्दरो को मानस में देवताओं के अंश 
से उद्भूत व्यक्तियों के रूप में चिवित किया गया है-- 


निज लोर्काह बिरंचि गे देवन्ह इहइ सिलाई । 
बानर तनु धरि धरि महि हरि पद सेवहु जाइ ॥ 


देवता यदि विधि की मर्यादा के नाते रावण. के दुर्भाव से परिचित 
होते हए भी उसके यज्ञ मेँ भाग लेने के लिए बध्यथे तो वानरो के समक्ष 
इस प्रकार की कोई बाध्यता न थी | अंगद ने रावण के ऊपर प्रहार करते 
हए उसके ध्यान के लिए बक ध्यान शब्द का प्रयोग किया-- 


रन ते निलज भाजि गृह्‌ आवा । 
इहां आइ बकध्यान लगावा ॥ 


प्नौतिकवादी जब ईश्वर की रचित मर्यादा का उल्लंघन करता है 
तब उसकी अत्यधिक चातुरी हौ उसके सवंनाश का हेतु बन जाती हे | 
मेघनाद निकुम्भिला के एकान्त स्थल मे युद्ध॒छोडकर दूसीलिए यज्ञ मे 
संलग्न होता है कि वह्‌ यज्ञ के माध्यम से शव्ति प्राप्त कर श्रीराम को 
युद्ध मे परास्त कर सके 1 एसी स्थिति मे उसे समग्र विधि कीरक्षाके 
लिए निश्चल भाव से भासन पर बेठना था । भरी लक्ष्मण के सेनापतित्व 
मे बन्दरों ते निकुम्भिला पर आक्रमण किया । बन्दरो के द्वारा यज्ञस्थल 
ध्वंस किए जाने पर भी वहं कछ समय तक धैयं धारण किए बेठा रहा । 
किन्तु इसके कुठ क्षण बाद ही एेसा भवसर आया जब वहं अधीर होकर 
आसन से उठ खडा हृभा श्री लक्ष्मण से युद्ध कस्ता हंजा यज्ञस्थली में 
ही मारा गया- ¦ 
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जाह कपिन्ह सो देखा वंसा। 
आहूति देत रधिर अरु भसा ॥ 
कीन्ह कपिन्ह सब जग्य बिधंसा । 
जब न उठ तब कराह प्रससा॥ 
तदपि न उठइ धरेन्हि कच जाई । 
लातन्हि हति हति चले पराई ॥ 
ले. व्रिसूल धावा कपि भगे, 
आए जह रामानुज आगे ॥ 
आवा परम क्रोध कर मारा। 
गजे घोर रव बारह बारा॥ 
कोपि मरुतसुत अंगद धाए। 
हृति व्रिसूल उर धरनि गिराए॥ 
प्रभु कहं छंड़सि सूल प्रचंड । 
सर हति कृत अनंत जुग ॒खंडा॥ 
उठि बहोरि मारुति जुब राजा । 
हर्ताहि कोपि तेहि घाउ न बाजा ॥ 
फिरेबीर रिपु मरइ न मारा। 
तब धावा करि चोर चिकारा॥ 
आवत देखि कद्ध॒ जनु काला, 
लछमन छाड विसिख कराला ॥ 
देखेसि भावत पवि सम बाना । 
तुरत भयउ खल अंतरधाना ॥ 
विबि वेष धरि करह लराई। 
कबहु क प्रगट कबहु वुरि जाई ॥ 
देवि अजय रिपु डरपे कोसा। 
परम क्रुद्ध तब भयडउ अहीसा ॥ 
लछिमन मन॒ गस मंत्र दढ़ावा। 
एहि पापिहि मे बहुत खेलावा ॥ 
सुमरि कोसलाधीस प्रतापा । 
सर संधान कोन्ह करि दापा॥ 
छाङ़ा बन माक्ष उर लागा। 
भरती बार कपटु सब त्यागा ॥ 
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विधिमूलक यज्ञं की यह्‌ स्वाभाविक परिणति है ! जहां भावना 
अभावं भौर केवल यज्ञ विधि ही सिद्धिकादहेतुहो ८. पर यज्ञ विधि 
रंचमाव लुटि भी यजमान के विनाश का हेतु बन जाती दहै । भावना प्रधान 
यज्ञ म विधिमूलक तूटि होने पर भी देवता उसे उदारतापूवंक क्षमा कर 
देता है । यह्‌ एेसा सावंकालिक सत्य है जिसे व्यक्ति किसी भी देश ओर 
कालं के सन्दभं॑मे अनुभव कर सकता है । यदि वेज्ञानिक, अणु विस्फोट 
कै द्वारा शक्ति कै प्रकटीकरण कौ प्रक्रिया मे संलग्नहै तो क्षण भरका 
प्रमाद उसे मृत्यु के मुख मे ठकेल सकता है । दूसरी मोर एक नन्हा 
बालक जब माँ से किसी वस्तु की याचना करता है तब मां उसके 
उच्चारण करी क्षमता ओर योग्यता पर ध्यान न देकर अपने वात्सल्य से 
ही उसे वस्तु प्रदान करती है । म भौर बालकं के सम्बन्ध में भावना की 
मुख्यता है। अणु मे भी मातृरूपा महाशक्ति की सत्ता ही विद्यमान है । 
फिर भी भौतिकवादी की दृष्टि मे वह॒ मँ न होकर केवल ऊर्जा का केन्र 
है, जिसे वह प्रक्रिया विशेष के माध्यम से प्रकट करना चाहता है । एसी 
स्थिति में भणुशक्ति के द्वारा क्षमा का प्रन ही नहीं उठ्ता । 

वैदिक कमंकाण्ड की विधिमूलक प्रक्रिया के साथ-साथ उपासना भौर 
ज्ञान के समन्वय से ही उस उदेश्य को सिद्धि हो सकत है । गोता मे श्री- 
कष्ण ने यज्ञ कमं के माध्यम से जिसकी भोर इगित किया है किन्तु यदि 
उसका उपयोग केवल कामनाओं कौ पूति के लिए ही किया जाय अथवा 
दैत्यो की भाति उसका दुरुपयोग किया जाय तब एसी स्थिति मे उससे 
किसी श्रेष्ठ परिणाम की आशा नहीं की जा सकती है । 

रामचरितमानस मे यज्ञ प्रक्रिया के क्रमिक विकास्‌ का भच्छा 
परिचय प्राप्त होता है! सकाम यज्ञ को उचित दिशा निदेशन में किंस 
प्रकार लोक मंगल के लिए प्रयुक्त किया जा सकता है इसका सर्वोत्कृष्ट 
दृष्टान्त महाराज श्री दशरथ के द्वारा किया जानेवाला पूतरष्टि यज्ञ है। 
दशरथ वृद्धावस्था के सन्तिकट पहुंचकर भी जब राज्य कै उत्तराधिकारी 
को जन्म नहीं दे पाते तब वे निराश होकर अपने कुलगुरं वशिष्ठ को 
शरण मे जाति है । इसके पहले वे सभी भौतिक उपायों के हारा पच ब्राप्त 
करने की चेष्टा करते है । एक के पश्चात्‌ दूसरे विवाह कै द्वारा वे इसी 
उदेश्य की सिद्धि मे संलग्न ये । सारे भौतिक प्रयासो के पश्चात्‌ देविक 
क्षमता से सम्पश्च वशिष्ठ कय आश्रय लेना स्वाभाविक ही था । सम्भव 
थाकि गुरु वशिष्ठ उन्हे त्रेषणा से ऊपर उठने की प्रेरणा देते किन्तु 
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गुरुदेव मानव मन के अदभुत पारखी थे । वे जानते थे कि सकामता भौर 
निष्कामता के बीच एक एेसा भी केन्द्र है जहां से व्यक्ति कामनाओं कौ 
पूति करता हुआ भी निष्कामता की दिशा मे अग्रसर होता है । पेषण 
व्यक्ति की स्वाभाविक आकांक्षा है } स्वयं को जीवित रखने की आकांक्षा 
ही इसके पीछे विद्यमान है । विचार की दष्टिसे भात्मा नित्य है उसका 
कभी विनाश नहीं होता । स्वयं को आत्मतत्व समज्ञ लेने के पश्चात्‌ 
इस प्रकार की आकांक्षाओं का मिट जाना सहज ह किन्तु प्रशन तो शरीर 
के प्रति आसक्ति का है। स्वयं को शरीरसे एकाकार माननेवाला 
व्यक्ति विविध ईषणाओं से ऊपर नहीं उठ सकता किन्तु शरीर को जीव- 
तत्व से अभिन्न मान लेना अज्ञान का परिचायकतोहैही इसके द्वारा 
व्यवहारिक भौर पारमार्थिक अनेक समस्याये उठ खड़ी होती है । शरीर के 
प्रति यह्‌ आसक्ति ही व्यवित के बन्धन का कारण वन जात्ती है । संसार 
मे लाखों बालकों को देखकर उसके मन में सहज स्नेह ओर वात्सल्य का 
उदय नहीं होता है । एेसी स्थिति में पक्षपात्त की यह्‌ भावना अन्यो के 
प्रति उपेक्षा भोर घृणा का रूप धारण कर सकती है । अपने भौर पराए 
का यह मेद संघषं के माध्यम से जोवन को विषाक्त बना देता है । किन्तु 
इससे ऊपर उठ पाना भी सहज नहीं है । एेसी स्थिति मे शास्त्र ओौर गुरु 
चतुर चिकित्सकं कौ भाति मानवीय दुबंलताभ को सही दिशा में मोडने 
कौ चेष्टा करता ह । गुरु वशिष्ठ ने महाराज श्री दशरथ को पूत्रेष्टटि यज्ञ 
का आदेश देकर यही कुछ करने का प्रयास किया । 
महषि विश्वामित्र भो भरण्य में रहकर यज्ञो का अनुष्ठान करते रहते 

हँ । उनका यज्ञ सवंथा निष्काम है किन्तु राक्षस उन यज्ञो को विनष्ट 
करने पर तुले है- | 

विस्वामित्र महामुनि ग्यानी। 

बर्साहि विपिन सुभ आश्रम्‌ जानी ॥ 

जहं जप जग्य जोग मुनि करहीं। 

अति ` मारीच सुबाहुहि उरहीं ॥ 

देखत जग्य निसाचर धार्वाह । 

कराह उपद्रव मुनि दुख पार्वाह ॥ 

महषि को यज्ञ संरक्षण के लिए भगवान की आवश्यकता है । उन्हँ 

समाधिमें ज्ञात होता है कि ईश्वर का अवततार दशरथकेघरमेंहो 
चुका हं । वे उन पाने के लिए भयोध्या जाते है । यही वह्‌ केन्द्र बिन्दु 
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दे जहां सकाम दशरथ भौर निष्काम विश्वामित्र का मिलन होता है । 
निष्काम माज सकाम बनकर सकाम से उनके पूं की याचना करता 
है । दशरथ उदार है किन्तु इस सीमा तक नहीं कि पुव को दे सके । वे ` 
अस्वीकृति मुद्रा में कह देते है- 
सब सुत श्रिय मोहि प्रान की नाई । 
राम देत नाहि अनह गोसाई ॥ 
यहीं महषि वशिष्ठ कौ उदात्त भूमिका सामने आती है । वे राजा 
को स्मरण दिलाते हँ कि पुर उन्हे यज्ञ के माध्यमसे ही प्राप्त हृए ह गौर 
जब आज यज्ञ ध्वंस किएजा रहे ह तब उन्हे यज्ञरक्षाके लिएन देना 
घोर कृतघ्नता होगी- 
तब बसिष्ट बहु बिधि समूस्चावा। 
नृप सदेह नात कहं पावा॥ 
निष्काम ने जहाँ ईश्वर की प्राप्ति के लिए सकामता स्वीकार की 
वर्ह सकाम को भी यज्ञरक्षा के लिए उदारतापूवंक पूव्रोकोदेदेनेकी 
निष्कामता का वरण करना पड़ा । यज्ञ मे राक्षसो का विनाश होनेके 
बाद श्रीराम महषि विश्वामिद के साथ जनकपुर जाते हँ जहां उनके शब्टों 
मे धनुष यज्ञ हो रहा है- | 
छनुष जग्य सुनि रघ्ुल नाथा । 
हरषि चले मुनिबर के साथा ॥ 
यज्ञो की शास्त्रीय परम्परा में धनुष यज्ञ' जैसा कोई यज्ञ नहींहै 
फिर भी महर्षि ने इस नए यज्ञ कौ कल्पना कौ । इस तरह यज्ञ को व्याप- 
कता को लेकर गीता भौर रामचरितमानस दोनो का ही दृष्टिकोण 
समान है । यज्ञ केवल क्मंकाण्ड की प्रक्रिया नहीं है वह भावना मौर 
विचार से प्रेरित जीवन दर्शन है जो व्यक्ति को क्रमशः स्वाथं से ऊपर 
उठाता है। 
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